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எந்த நிறமும்‌ இல்லாத சூரிய ஒளியிலிருந்து ஒளிச்சிதறல்‌ 
(Refraction) மூலம்‌ ஒரு நிறத்தைப்‌ பிரித்தால்‌ உடனே மற்ற ஆறு 
நிறங்களும்‌ பிரிந்து, “நானும்‌ போகிறேன்‌. நானும்‌ போகிறேன்‌” 
என்று வெளிப்படத்‌ தொடங்குகின்றன. இது ஒரு வேடிக்கை! 
எல்லா வர்ணங்களும்‌ சேர்ந்தால்‌ வர்ணமே இல்லாமற்‌ போகி 
றது; அந்த வர்ணமில்லாத ஒளியிலிருந்து ஒன்று குறைந்து 
பிரிந்தாலும்‌, மற்ற வர்ணங்களும்‌, 'நானும்‌ போகிறேன்‌, 
நானும்‌ போகிறேன்‌' என்று பிரிந்து வெளிப்படுகின்றன! 


பிரம்மம்‌ என்பது நிறமே இல்லாத சுத்தச்‌ சூரிய ஒளி 
மாதிரி. அதில்‌ காரியமே இல்லை. ஆனாலும்‌ சகல காரியங்‌ 
களுக்கும்‌ ஆதாரமான சகல சக்திகளும்‌ அதில்தான்‌ உள்ளன. 
எல்லா நிறங்களும்‌ சுத்த ஒளிக்குள்‌ இருக்கிற மாதிரி! காரியம்‌ 
இல்லாத பிரம்மம்‌ தன்னைத்தானே உணர்ந்து கொண்டதுதான்‌ 
அதன்‌ முதல்‌ காரியம்‌. இதுவே சாந்தமான பிரம்மத்தில்‌ ஒரு 
சலனம்தான்‌ ஒளிச்சிதறல்‌ மாதிரி. இந்த ஒளிச்சிதறலில்‌ முதலில்‌ 
சிவப்புப்‌ பிரிகிறது. உதய காலத்தில்‌ சுத்தச்‌ சூரிய ஒளி முதலில்‌ 
சிவப்பாகத்தானே வருகிறது? அருணோதயம்‌ என்கிறோமே, 
“அருண்‌' என்றாலே சிவப்புத்தான்‌. இப்படி சுத்தப்‌ பிரம்மம்‌ 
திவப்பாகிக்‌ காரியத்துக்கு வருகிறபோது பிரம்மம்‌ அம்பாளா 
திறது. காரியமற்ற பிரம்மம்‌ காரிய மயமான சக்தியாறெது. 
காமேசுவரி தோன்றுகிறாள்‌; பிரம்மத்துக்குத்‌ தன்னை அறிகிற. 
ஆசை தோன்றியதல்லவா? இந்த ஆசையின்‌-காமத்தின்‌- 
வடிவமே காமேசுவரி. அவளே உலகத்தின்‌ சிருஷ்டி, பரிபால 
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னம்‌, சம்ஹாரம்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலம்‌. உண்மையில்‌ இந்த 
மூன்று தொழில்களும்‌ மாயையில்‌ உண்டானவைதான்‌. மாயா 
சக்தியால்‌ பிரம்மத்தை மறைத்து, அதனிடத்தில்‌ உலகம்‌ என்ற 
கற்பனையைக்‌ காட்டுகிறாள்‌. இம்மாதிரி மாயா சக்தியால்‌ 
பிரம்மத்தை மறைத்துப்‌ பிரபஞ்சத்தைக்‌ காட்டுவதை நாலா 
வது தொழிலாக, திரோதானம்‌ அல்லது திரோபவம்‌ என்று 
சொல்லுவார்கள்‌. படைத்தல்‌-காத்தல்‌-அழித்தல்‌-மறைத்தல்‌ 
இவற்றுக்கு மேலாக அனுக்கிரகம்‌ (அருள்‌) என்கிற ஐந்தாவது 
தொழிலும்‌ இருக்கிறது. பக்தர்களை மாயையிலிருந்து விடுவித்‌ 
துத்‌ தன்மயமாக்கிக்‌ கொள்ளுகிறாளே, அதுதான்‌ அனுக்‌ 
கிரகம்‌! இப்படி ஐந்தொழிலைச்‌ செய்வதால்‌ அம்பாள்‌ “பஞ்ச 
க்ருத்ய பராயணா' எனப்படுகிறாள்‌. 


சிருஷ்டி செய்கிற பிரம்மா, பரிபாலிக்கிற விஷ்ணு, 
சம்ஹார ருத்ரன்‌, மாயையின்‌ அதிபதியான ஈசுவரன்‌ இவர்‌ 
களை நாலு கால்களாகக்‌ கொண்ட மஞ்சத்தில்‌, "சாக்ஷாத்‌ 
பரப்பிரம்ம சக்தியான காமேசுவரி வீற்றிருக்கறொள்‌; பரப்‌ 
பிரம்மமான காமேசுவரனின்‌ இடப்புறத்தில்‌ அனுக்கிரஹ 
மூர்த்தியாக அமர்ந்திருக்கிறாள்‌. காமேசுவரன்‌ பிரம்மம்‌, 
காமேசுவரி பிரம்ம சக்தி; இவர்கள்‌ ஸதிபதிகள்‌. 


காமேசுவர-காமேசுவரி என்றெ சிவப்புப்‌ பிரிந்தவுடன்‌ 
மற்ற வர்ணங்களும்‌ வெளியே ஓடி. வர வேண்டுமல்லவா? 
இந்த நியாயப்படி செம்மஞ்சளான பிரம்மாவும்‌ லக்ஷ்மியும்‌ 
வெளிப்பட்டார்கள்‌ நீலமான மகாவிஷ்ணுவும்‌ பார்வதியும்‌ 
ஆவிர்பவித்தார்கள்‌. வெள்ளையான ருத்திரனும்‌ ஸரஸ்வதியும்‌ 
தோன்றிவிட்டார்கள்‌. பிரம்ம சக்தியிலிருந்து இரட்டை 
இரட்டையாகத்‌ தோன்றிய இந்த மூன்று ஜோடியில்‌ ஓவ்‌ 
வொரு ஜோடியும்‌ சகோதர சகோதரிகள்‌. அதாவது பிரம்மா 
வும்‌ லக்ஷ்மியும்‌ உடன்‌ பிறப்புகள்‌; விஷ்ணுவும்‌ பார்வதியும்‌ 
உடன்‌ பிறப்புகள்‌; ருத்திரனும்‌ ஸரஸ்வதியும்‌ உடன்‌ பிறப்புகள்‌. 
பிரம்மாவுக்கும்‌ லக்ஷ்மிககும்‌ தங்க நிறம்‌; தாமரை ஆசனம்‌. 
பிரம்மம்‌ ஜீவராசிகளைப்‌ பெருக்கினார்‌; லக்ஷ்மி அவர்களின்‌ 
அனுபோகத்துக்கான ஐசுவரியத்தைப்‌ பெருக்கினாள்‌. நீலமேக 
சியாமள வர்ணம்கொண்ட விஷ்ணுவும்‌ - பார்வதியும்‌ இப்ப 
டியே உடன்‌ பிறந்தவர்கள்‌. பரிபாலனமும்‌ மாயா விலாஸமும்‌ 
முக்கியமாக இருக்கிற நிலை அது. சிவன்‌ கோவில்‌ வடக்குப்‌ 
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பிராகாரத்தில்‌ உள்ள துர்க்கையைப்‌ பாருங்கள்‌. அவள்‌ பதி 
யோடு இல்லாமல்‌, தனித்து இருக்கிற அம்பாள்‌. அவள்‌ 
விஷ்ணு மாதிரியே சங்கு, சக்கரம்‌ வைத்துக்‌ கொண்டிருப்பாள்‌. 
நாராயணி, சியாம கிருஷ்ண சகோதரி என்றெல்லாம்‌ இதனால்‌ 
தான்‌ பார்வதியைச்‌ சொல்வது. சிவனும்‌ ஸரஸ்வதியும்‌ 
சகோதர சகோதரிகள்‌. சிவன்‌ கோவில்‌ தெற்குப்‌ பிராகாரத்தில்‌ 
துர்க்கைக்கு எதிர்‌ வெட்டாக, பத்தினி சம்பந்தம்‌ இன்றி, அதா 
வது பார்வதியின்‌ கலப்பில்லாமல்‌ தனித்து ஸ்வச்சமாக இருக்‌ 
கிற தக்ஷிணாமூர்த்தியைப்‌ பார்த்தால்‌, அவர்‌ ஸரஸ்வதியின்‌ 
உடன்‌ பிறப்பு என்று தெரியும்‌. ஸரஸ்வதி மாதிரியே அவர்‌ 
புஸ்தகமும்‌ ஜபமாலையும்‌ வைத்திருப்பார்‌; இருவரும்‌ ஞான 
மூர்த்திகள்‌; இருவரும்‌ வெளுப்பு. 


பிரம்ம சக்தியிலிருந்து மூன்று ஜோடிகள்‌ தோன்றியதற்குக்‌ 
காரணம்‌ உண்டு. இவர்களுக்குள்‌ ஒவ்வோர்‌ ஆணும்‌ ஒரு 
பெண்ணை மணந்தாக வேண்டும்‌. இரண்டே ஜோடி இருந்‌ 
தால்‌ பெண்‌ கொடுத்துப்‌ பெண்‌ வாங்கினதாகும்‌. அது யுக்த 
மில்லை. அதனால்தான்‌ மூன்று சகோதர ஜோடிகள்‌ பராசக்தி 
யில்‌ தோன்றின. பிரம்மா சிவனின்‌ சகோதரியான ஸரஸ்வ 
தியை மணந்தார்‌. சிவன்‌ மஹாவிஷ்ணுவின்‌ சகோதரியான 
பார்வதியை மணந்தார்‌. மஹாவிஷ்ணு பிரம்மாவின்‌ சகோதரி 
யான லக்ஷ்மியை மணந்தார்‌. வெள்ளை என்பது ஸத்வ குணம்‌; 
செம்மஞ்சள்‌ ரஜோ குணம்‌. நீலம்‌ அல்லது கறுப்பு தமோ 
குணம்‌. பிரம்ம விஷ்ணு ருத்திரர்களை அப்படி அடியோடு 
தனித்தனியாக்கி முக்குணங்களாகப்‌ பிரித்ததோடு நின்று 
விடாமல்‌, சமரசத்தைக்‌ காட்டவே அவர்களுடைய சக்தி 
களான ஸரஸ்வதி, லக்ஷ்மி, பார்வதி ஆகியோர்‌ அவர்களது 
நிறங்களுக்கு மாறுபட்ட நிறமாக இருக்கிறார்கள்‌. 


பராசக்தியேதான்‌ இத்தனையும்‌ ஆகி முத்தொழிலும்‌ செய்‌ 
இறாள்‌. இருந்தாலும்‌ அவளை “மாயை மாயை" என்று நாலாம்‌ 
தொழிலான திரோதானத்தோடுதான்‌ ரொம்பவும்‌ இணைத்துப்‌ 
பேசுகிறோம்‌. 


மூக கவி சம்ஹார ருத்ரனின்‌ சக்தியான பார்வதியின்‌ கருநீல 

நிறத்தைச்‌ சிவப்புப்‌ பராசக்தியின்‌ வர்ணமாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 

மாயையாக இருப்பவளும்‌, மாயையைப்‌ போக்கி ஐந்தாம்‌ 
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தொழிலான (மோக்ஷ) அனுக்கிரகத்தைச்‌ செய்பவளுமான 
பராசக்தியே காமாக்ஷி என்று சொல்லி, அந்தச்‌ வெப்புக்‌ 
காமாகரியை ஓரோரு இடங்களில்‌ கறுப்பானவளாகவும்‌ 
(சியாமாவாகவும்‌) வர்ணிக்கிறார்‌. சியாமள வர்ணம்‌ கொண்ட 
பார்வதியைச்‌ சக்தியாகப்‌ பெற்றே வெள்ளைச்‌ சிவன்‌ 
சம்ஹாரத்தில்‌ இறங்குகிறார்‌. அம்பரளையே சம்ஹார மூர்த்தி 
யாகச்‌ சொல்கிற போது, அவளைக்‌ காளி என்கிறோம்‌. காளி 
என்றாலே கறுத்தவள்‌ என்று அர்த்தம்‌. அனுக்கிரஹ மூர்த்தி 
யான காமாக்ஷியை ஏன்‌ கறுப்பானவளாகவும்‌, அதாவது 
அழிக்கும்‌ தொழில்‌ செய்கிறவளாசவும்‌ மூகர்‌ சொன்னார்‌? 


வேலை எல்லாம்‌ செய்கிறோம்‌. பிறகு அலுத்துப்‌ போய்த்‌ 
தூங்குகிறோம்‌. தூக்கம்‌ தமஸின்‌ செயல்‌. அங்கே ஒரே இருட்டு 
“கறுப்புதான்‌ இருக்கிறது. ஆனாலும்‌ இந்தத்‌ தூக்கத்தில்தான்‌ 
மனுஷ்யனுக்குக்‌ கொஞ்சமேனும்‌ சாந்தி இருக்கறது. நாளெல்‌ 
லாம்‌ அலைந்து திரிந்து கஷ்டப்படுற ஜீவராசிகளுக்கு ஆறுத 
லாகப்‌ பராசக்தி அன்றன்றும்‌ தூக்கத்தை வைத்துக்‌ கொஞ்சம்‌ 
அமைதி தருகிறாள்‌. எனவே தமஸிலேயே ரொம்பவும்‌ 
அனுக்ரஹம்‌ இருப்பதாகத்‌ தெரிகிறது. 


சம்ஹாரம்‌ என்பது பெரிய தூக்கம்‌. தூக்கத்தில்‌ எப்படித்‌ 
துக்கக்‌ கலப்பே இல்லாத அமைதி நிலையில்‌ இருக்கிறோமோ, 
அப்படியே சம்ஹரிக்கப்பட்ட ஜீவன்‌ மறுபடியும்‌ ஜன்மா எடுக்‌ 
கிற வரையில்‌ நானாவித கர்ம அனுபவங்களின்‌ சிக்கலிலிருந்து 
தப்பி அமைதியில்‌ அமிழ்ந்திருக்கிறது. நமக்குக்‌ கர்மக்‌ கட்டி 
லிருந்து தற்காலிகமாக விடுதலை தந்து விச்ராந்தி தரவே 
சம்ஹாரத்‌ தொழிலைப்‌ புரிகிறார்‌ சிவபெருமான்‌. “நான்‌ கர்மா 
செய்கிறேன்‌' என்ற அகங்காரத்தை இழந்து விட்ட ஞானிகளே 
கார்மச்‌ சுழலிலிருந்து நிரந்தரமாகத்‌ தப்ப முடியும்‌. ஆனால்‌, 
பாபியும்கூடத்‌ தற்காவிகமாகவேனும்‌ இந்தக்‌ கர்மானுபவத்‌ 
தொந்தரவிலிருந்து விடுபட்டு விச்ராந்தி பெறுவதற்குப்‌ 
. பராசக்தி மகா கருணையுடன்‌ சம்ஹாரத்தை அமைத்‌தருக்கி 
றாள்‌. விஷ்ணுவின்‌ பரம பக்தரான நம்மாழ்வார்‌, “முனியே 
நான்முகனே, முக்கண்ணப்பா' என்று மும்மூர்த்திகளையும்‌ 
-. அழைக்கும்போது, சம்ஹார மூர்த்தியான ருத்திரனைத்தான்‌ 
i IT போட்டு அருமையுடன்‌ கூப்பிடுகிறார்‌. பரம தயாளு 
ப்பனார்‌ . Ou: “செய்கிற குழந்தையையும்‌, 


“அடக்‌ குழந்தே! ரொம்ப அலைந்து திரிந்து களைத்து 
விட்டாயப்பா, கொஞ்சம்‌ ஓய்வு எடுத்துக்‌ கொள்‌' என்று 
சொல்கிற மாதிரி, பரமேசுவரன்‌ சம்ஹார காலத்தில்‌ நமக்கெல்‌ 
லாம்‌ ஓய்வு தந்து ஆறுதல்‌ அருளுகிறான்‌. இதையே, முக்கண்‌ 
ணப்பா!”' என்று வாய்விட்டுக்‌ கூப்பிட்டுக்‌ காட்டுகிறார்‌ 
ஆழ்வார்‌. இப்படி ஸம்ஹரிக்கிற ருத்ரனின்‌ சக்தியான பார்வதி 
யின்‌ நிறம்தான்‌ கறுப்பு! 


லோகத்தை விட்டால்தான்‌ சஞ்சலங்களிலிருந்து விடுபட்டு 
மோக்ஷம்‌ என்றெ நிரந்தர சாந்தியைப்‌ பெற முடியும்‌. சாந்தி 
யோடு இருக்கிறோம்‌ என்று உணர்ந்து அமைதியில்‌ இருப்பதே 
ஸமாதி நிலை. என்றும்‌ கலையாத சாசுவத நிலை அது. 
இதுவே பராசக்தியின்‌ அனுக்கிரகம்‌” என்கிற தொழிலால்‌ 
அருளப்படும்‌ நிலை. இதற்கடுத்த நிலை சாந்தியோடு இருக்கி 
றோம்‌ என்ற பிரக்ஞையில்லாமலே அப்படியிருக்கிற தூக்க 
நிலை, சம்ஹார நிலை. எனவே அனுக்கிரஹத்துக்கு அடுத்தபடி 
யாக ஜீவராசிகளுக்கு மிகவும்‌ ஹிதமான நிலை சம்ஹாரம்தான்‌. 


பொது வழக்கிலும்‌ நம்மை ஏன்‌ பிரம்மா சிருஷ்டித்தார்‌ 
என்ற வருத்தத்தாலோ என்னவோ பிரம்மாவை விசேஷமாக 
வழிபடுவதே இல்லை. மஹா விஷ்ணுவுக்கு நிறைய வழிபாடு 
இருந்தாலும்‌ ஜகத்‌ பரிபாலகரான அவரை மனுஷ்ய லோகத்‌ 
தோடு ரொம்பவும்‌ சம்பந்தப்படுத்தியிருக்கறது. ஸ்ரீ வைஷ்ண 
வர்கள்‌ ஆசாமிகளை, “ஸ்வாமி”, “ஸ்வாமி” என்று பரஸ்பரம்‌ 
கூப்பிட்டுக்‌ கொண்டாலும்‌, தங்கள்‌ ஸ்வாமியைப்‌ பெரும்‌ ஆள்‌ 
(பெருமாள்‌) என்றே சொல்கிறார்கள்‌. வேதத்தைப்‌ பார்த்தா 
லும்‌ விஷ்ணுபரமான மந்திரங்களுக்குப்‌ “புருஷ ஸூக்தம்‌” 
என்றே பெயர்‌ இருக்கிறது. 'புருஷ' என்றால்‌ முப்புரங்களான 
ஸ்தூல-சூஷ்ம-காரண சரீரங்களுக்கு உள்ளே இருக்கிற 
ஆத்மா என்பது தத்வார்த்தமானாலும்‌, பொதுவாழ்வில்‌ 
“புருஷ என்றால்‌ மனுஷ்யன்‌, ஆசாமி என்றே பொருள்‌ கொள்‌ 
கிறோம்‌. பராசக்தியிடமிருந்து இந்த லோகமெல்லாம்‌ எப்படி 
வந்தது என்பதைத்தான்‌ புருஷ ஸூக்தம்‌ சொல்கிறது. லோகத்‌ 
தோடு, மனுஷ்யனோடு இப்படி விஷ்ணுவுக்கு நெருக்கமான 
தொடர்பு காணப்படுகிறது. சம்ஹார மூர்த்தியான சிவனே 
லோகத்தை விட்டபின்‌ இருக்கிற வைராக்கியத்துக்கு முக்கிய 
மாகச்‌ சொல்லப்படுகிறார்‌. விஷ்ணு ஆலயத்தைப்‌ பெருமாள்‌ 
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கோயில்‌ என்றும்‌, சிவாலயத்தை ஈசுவரன்‌ கோயில்‌ என்றும்‌ 
சொல்கிற வழக்கமும்‌ இருக்கிறது. விஷ்ணு தாழ்த்தி-சிவன்‌ 
உயர்த்தி என்பதற்காக இதை நான்‌ சொல்லவில்லை. அப்படிச்‌ 
சொன்னால்‌ அது அடியோடு தப்பு. இரண்டும்‌ முழுக்க முழுக்க 
ஒரே வஸ்துதான்‌. ஆனால்‌ அவரவர்‌ செய்கிற கிருத்யத்தைப்‌ 
பொறுத்து, லோக ரீதியில்‌ அவர்கள்‌ எப்படி நினைக்கப்படு 
கிறார்கள்‌ என்று கரட்டுவதற்காகச்‌ சொன்னேன்‌. 


சிவப்புக்‌ காமாக்ஷியைக்‌ கறுப்பானவள்‌ என்று மூகர்‌ ஏன்‌ 
சொன்னார்‌? என்று யோசிக்கும்போது, இத்தனை அபிப்பிராய 
மும்‌ வந்தது. சாசுவத சாந்தி என்கிற Goray நிலைக்குத்‌ 
தற்காலிக சாந்த நிலையான சம்ஹாரமே மிகவும்‌ கிட்டத்தில்‌ 
இருக்கிறது. அதனால்தான்‌, சம்ஹார சக்தியான பார்வதியின்‌ 
கறுப்பு வர்ணத்தையே மோக்ஷம்‌ அனுக்கிரகிக்கும்‌ காமேசுவரி 
யின்‌ வர்ணமாகவும்‌ மூகர்‌ கூறியிருக்கிறார்‌ என்று சொல்ல 
வந்தேன்‌. 'பரமஞானிக்கு அவர்‌ சாசுவத சாந்தம்‌ தருவது 
பெரிய கருணையில்லை; பாபாத்மாவுக்கும்‌ சம்ஹாரத்திலே 
தற்காலிக அமைதி தருவதுதான்‌ மகா கருணை' என்று 
நினைத்து, சம்ஹார சக்தியின்‌ கறுப்பு நிறத்தையே சிவப்புக்‌ 
J ன்‌ இன்னொரு நிறமாக ஸ்துதி செய்தார்‌ போலிருக்‌ 
றது! 


பராசக்தியின்‌ ஸத்வ குணம்‌ மகாவிஷ்ணுவாக உலகைப்‌ 
பரிபாலிக்கிறது; அவளுடைய ரஜோ குணம்‌ பிரம்மாவாக 
உலகைப்‌ படைக்கிறது; அவளுடைய தமோ குணம்‌ ருத்திர 
னாக லோகத்தை சம்ஹரிக்கிறது. இந்த சம்ஹாரத்தில்‌ எந்த 
யோக்கியதையும்‌ இல்லாத ஜீவர்களும்‌ சாந்தி அனுபவிக்க 
அருள்‌ செய்கிறாள்‌. இதனால்தான்‌, அவளது வர்ணத்தைச்‌ 
சொல்லும்போது ஸம்ஹார சக்தியின்‌ கறுப்பை விசேஷித்துச்‌ 
சொல்கிறார்‌ மூககவி. ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌ என்ற இரண்டைவிடத்‌ 
தமஸ்‌ தாழ்ந்தது என்று ஒரு கோணத்தில்‌ (angle) தோன்றினா 
லும்‌, இன்னொரு கோணத்தில்‌ பார்த்தால்‌ தமஸே 
அனுக்ரஹம்‌: என்ற பரம உச்சமான ஐந்தாம்‌ தொழிலுக்குக்‌ 
கிட்டத்தில்‌ இருப்பதால்தான்‌, நிறமாலையில்‌, கறுப்பும்‌ சிவப்‌ 

ம்‌ இரு வேறு கோடிகளில்‌ இருந்தாலும்‌, அம்பாள்‌ விஷயத்‌ 
Qis இரண்டு வர்ணமுமே ரொம்பக்‌ ALLALI 

ர்‌ பாடியிருக்கிறார்‌! : 


காமாட்சியின்‌ 
கருணை 


பிரம்மா, விஷ்ணு, சிவன்‌ மூவரும்‌ முறையே பராசக்தி 
யின்‌ ரஜோ குணம்‌, ஸத்வ குணம்‌, தமோ குணம்‌ இவற்றில்‌ 
தோன்றிப்‌ படைப்பு, காப்பு, அழிப்பு ஆகிய முத்தொழில்‌ 
களைச்‌ செய்கின்றனர்‌ என்றேன்‌. ஜீவர்களான நமக்கும்‌ இந்த 
மூன்று குணங்களும்‌ இருக்கின்றன. நாமும்‌ படைத்தல்‌, காத்தல்‌, 
அழித்தல்‌ ஆகிய மூன்று தொழில்களையும்‌ மூன்று அவஸ்தை 
(நிலை)களில்‌ செய்கிறோம்‌. 


தூங்குகிறபோது ஸ்வப்னம்‌ உண்டாகிறதே, அப்போது 
நாம்‌ சிருஷ்டித்‌ தொழிலைச்‌ செய்கிறோம்‌. கனவில்‌ எத்தனை 
எத்தனையோ இடங்களையும்‌, ஜனங்களையும்‌ படைத்து விடு 
கிறோம்‌. அம்பாள்‌ அவளுடைய லீலைக்கு ஒரு பெரிய திருஷ்‌ 
டாந்தமாகவே ஸ்வப்னத்தை உண்டாக்கியிருக்கிறாள்‌ என்று 
தோன்றுகிறது. மனிதன்‌ வேலை செய்வதற்காக விழித்துக்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டியதுதான்‌. வேலை செய்து களைத்த 
போது தூங்க வேண்டியதுதான்‌. ஆகையால்‌ ஜாக்ரத்‌ 
(விழிப்பு), ஸுஷாப்தி (தூக்கம்‌) என்ற இந்த இரண்டு அவஸ்‌ 
தைகள்‌ (நிலைகள்‌) போதாதா? ஸ்வப்னம்‌ (கனவு) என்கிற 
மூன்றாவது அவஸ்தை எதற்காக இருக்க வேண்டும்‌? யோசித்‌ 
துப்‌ பார்த்தால்‌ பராசக்தி பரம கருணையினாலேயே ஸ்வப்னா 
வஸ்தையை ஒரு பெரிய உதாரணமாக நமக்குத்‌ தந்திருக்கிறாள்‌ 
என்று தெரிகிறது. “லோகத்தில்‌ வேறு வேறாகக்‌ காண்கிற 
சமஸ்த ஜீவராசிகளும்‌ ஓரே பராசக்தியின்‌ கற்பனைதான்‌; 
வாஸ்தவத்தில்‌ அவளைத்‌ தவிர வேறொன்றும்‌ இல்லை'' என்று 
ஞானிகள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. இதை எப்படி நம்புவது? “இத்‌ 
தனை ஜீவராசிகளும்‌ பிரத்யக்ஷ்மாக்‌ காணப்படுகிறார்களே, 
காரியங்களைச்‌ செய்கிறார்களே, இவர்களை எப்படிக்‌ கற்‌ 
பனை என்று சொல்வது?' என்று தோன்றுகிறது. இந்தச்‌ சந்‌ 
தேகத்தைப்‌ போக்கவே விழிப்பு, தூக்கம்‌ இரண்டு மட்டுமே 
போதாது என்று ஸ்வப்னாவஸ்தையை ஓவ்வொரு ஜீவனுக்கும்‌ 
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அம்பாள்‌ தந்திருக்கிறாள்‌. பராசக்தி ஒருத்தியின்‌ கற்பனையில்‌ 
நாம்‌ அனைவரும்‌ உண்டானதுபோல்‌, நம்‌ ஒருத்தரின்‌ கற்பனை 
யிலேயே கனவில்‌ பல ஊர்களை, ஜனங்களை, நிகழ்ச்சிகளை 
ஒவ்வொருவரும்‌ உண்டாக்கி விடுகிறோம்‌. கனவு காண்கிற 
போது இதெல்லாம்‌ கற்பனை என்று தெரிகிறதோ? இல்லை. 
சத்தியமாகவே தோன்றுகிறது. கனவில்‌ அழுகிறோம்‌; சிரிக்கி 
றோம்‌, என்னென்னவோ செய்கிறோம்‌. ஆனால்‌ ஜாக்ரத்‌ 
(விழிப்பு) நிலைக்கு வந்தவுடன்‌ என்ன ஆகிறது? அத்தனை 
காட்சியும்‌, ஊர்களும்‌, ஜனங்களும்‌ சம்பவங்களும்‌ வெறும்‌ 
கற்பிதமே என்று தெரிகிறது. ஆனால்‌ இந்தக்‌ கற்பனைக்கு 
ஆதாரமாக ஒருத்தன்‌ இருந்தானே, அந்த ஜீவன்‌ மட்டும்‌ 
ஸ்வப்னாவஸ்தையிலும்‌ இருந்தான்‌; இப்போது விழித்த 
பின்பும்‌ இருக்கிறான்‌. இப்படியே உலகமும்‌ பராசக்தியின்‌ 
கற்பனையின்றி வேறில்லை; அவள்‌ ஒருத்தியே எக்காலமும்‌ 
சத்தியமாக இருப்பவள்‌ என்று தெரிகிறது. கனவு காண்றெ 
போது, அது கனவு என்று தெரியாததுபோல்‌, இந்த உலக 
வாழ்க்கையில்‌ நாம்‌ மாட்டிக்கொண்டிருக்கிற வரையில்‌ இந்த 
வாழ்வு மாயம்‌ என்பதும்‌ தெரியாமலே இருக்கிறது. 


ஸ்வப்னத்தை ஆத்ம சோதனை செய்துகொள்வதற்கு ஒரு 
பரீட்சையாகவும்‌ அம்பாள்‌ வைத்திருக்கிறாள்‌. உள்மனத்தில்‌ 
அமுக்கி வைத்த எண்ணங்களும்‌, நம்முடைய பூர்வ ஸம்ஸ்‌ 
காரங்களால்‌ உள்ளுக்குள்ளே தடிப்பேறிப்‌ போயிருக்கிற வாஸ 
னைகளுமே. ஸ்வப்னத்தில்‌ ஓரளவுக்கு வெளியாகின்றன. உள்‌ 
ளூக்குள்ளே நாம்‌ எப்படி இருக்கிறோம்‌, எத்தனை தூரம்‌ 
. பரிசுத்தமாயிருக்கிறோம்‌ என்பது நமக்கே தெரியவில்லை. 
ஸாது ஜனங்களோடு கோயிலுக்குப்‌ போனால்‌, .அப்போது 
மனஸாுக்கு ரொம்பவும்‌ சாந்தமாக இருக்கிறது; நாம்‌ மிகவும்‌ 
சுத்தமாகி விட்டோம்‌ போலிருக்கிறது என்று நினைத்துக்‌ 
கொண்டு விடுகிறோம்‌. உடனேயே இந்திரியங்களைத்‌ தூண்டு 
கிற சினிமா, இல்லாவிட்டால்‌ நாவலைப்‌ படிக்க நேர்ந்தால்‌ 
அதிலும்‌ சந்தோஷம்‌ ஏற்படுகிறது. இதைப்‌ பற்றி யோசிக்கிற 
போது, “அடடா கடைசியில்‌ நாம்‌ இவ்வளவுதானா?” என்று, 
துக்கம்‌ உண்டாகிறது. வாஸ்தவமாகவே நம்‌ பக்குவத்தின்‌ 
.... நிலை என்ன என்று உரைத்துப்‌ பார்த்துத்‌ தெரிந்து கொள்‌ 
Ga அம்பாள்‌ ஸவப்பனத்தை ஓர்‌ உரைகல்லாகத்‌ தந்திருக்‌ 

கிறாள்‌ ல்‌ நாம்‌ காமாதி அனுபவங்களில்‌ மகிழ்கிறோமா, 
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அல்லது காமாக்ஷியின்‌ தரிசனம்‌ கிடைத்தாற்போல்‌ ஸ்வப்பனம்‌ 
வருகிறதா என்று, பார்த்தால்‌ நம்‌ அந்தரங்கம்‌ நமக்கே 
தெரியும்‌. பூஜை, தியானம்‌, ஜபம்‌ என்று வெளிப்பட நாம்‌ 
அமர்க்களம்‌ பண்ணலாம்‌. ஆனாலும்‌ ஸ்வப்னத்தில்‌ காமாக்ஷி 
யைத்‌ தரிசிப்பதாக வந்தால்தான்‌ உண்மையாகவே பக்குவ 
மானதாக அர்த்தம்‌. நம்‌ குறை நிறைகளை அறியப்‌ பரீட்சை 
யாகக்‌ கனவை வைத்திருக்கிறாள்‌. குறையிருக்கிறதே என்று 
புலம்ப வேண்டியதில்லை. நமக்கு உள்ள குறையை உணர்ந்‌ 
தால்தானே நிறைவை நோக்கிப்‌ போகலாம்‌. “அம்மா! நான்‌ 
இன்னமும்‌ இப்படித்தான்‌ இருக்கிறேனா? என்னை மேலும்‌ கை 
தூக்கிவிடு. உன்னை நிஜமாகப்‌ பக்தி செய்ய அனுக்கிரகம்‌ 
பண்ணு” என்று அவளையே நம்பிக்கையோடு வேண்டிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. நம்‌ பக்குவக்‌ குறையை உணர்ந்து, 
நம்மைத்‌ திருத்திக்‌ கொள்ளவே, அல்லது நிறைவை அறிந்து 
நிம்மதி. பெறவே, கருணையோடு ஸ்வப்னாவஸ்தையையும்‌ வைத்‌ 
திருக்கிறாள்‌. 


ஸ்வப்னம்‌ என்பது படைப்புத்‌ தொழிலைக்‌ காட்டுகிறது. 
அப்போது நாம்‌ பிரம்மா மாதிரிச்‌ சிருஷ்டி செய்கிறோம்‌. 
ஜாக்ரத்‌ என்கிற விழிப்பு நிலையில்‌, நம்மையும்‌ நம்மைச்‌ 
சேர்ந்தவர்களையும்‌ ரக்ஷித்துக்‌ கொள்வதற்காகக்‌ காரியங்‌ 
களைச்‌ செய்கிறோம்‌. இது விஷ்ணுவின்‌ பரிபாலனம்‌ மாதிரி. 
ஸுஷாுப்‌இ எனப்படும்‌ தூக்கத்தில்‌ நம்‌ இந்திரியங்கள்‌, மனஸு 
எல்லாம்‌ அழிந்து போனது போல்‌, எந்த வேலையும்‌ செய்‌ 
யாமல்‌ ஓய்ந்து போய்‌ விடுகின்றன. இது ருத்ரனின்‌ கிருத்திய 
மான சம்ஹாரம்‌ போன்ற நிலை. ௮ண்டத்தில்‌ உள்ளதெல்லாம்‌ 
பிண்டத்தில்‌ உண்டு என்பார்கள்‌. அம்பாளுடைய சிருஷ்டி, 
ஸ்திதி, சம்ஹாரம்‌ ஆகியன ஒவ்வொரு ஜீவனிடத்திலும்‌ இருக்‌ 
இன்றன. ஆனால்‌, அவள்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி, ஸம்ஹாரம்‌ செய்ப 
வள்‌ மட்டுமல்ல. இவை எல்லாவற்றுக்கும்‌ அப்பாற்பட்டிருக்‌ 
An நாலாவதான துரீய வஸ்துவே அவள்‌. அந்த நிலை எப்படி 

க்கும்‌? கற்கண்டுக்‌ கட்டியை உடைத்து எந்தப்‌ 
eee லில்‌ போட்டுக்‌ கொண்டாலும்‌ எப்படித்‌ BEDS 
குமோ, அதுபோல்‌ ஆனந்தத்தைத்‌ தவிர வேறெதுவுமே இல்‌ 
லாத நிலைதான்‌ அந்தத்‌ துரீயம்‌. ஆனந்தானுபவம்‌ என்கிற ரஸ 
மொன்றே இறுகி இருக்கிற அந்த நிலையை ரஸனம்‌ என்று 


சொல்வார்கள்‌. 
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சிருஷ்டியிலும்‌ ஸ்திதியிலும்‌ நிறைவான, நிரந்தரமான 
ஆனந்தம்‌ இல்லை. சம்ஹாரத்தில்‌ எந்த அலைச்சலும்‌ இல்லாத 
ஆனந்தம்‌ இருந்தாலும்‌, 'ஆனந்தமாக இருக்கிறோம்‌” என்ற 
பிரக்ஞை இல்லை-இதுவும்‌ பிரயோஜனமில்லை. தூரீயத்தில்‌ 
தான்‌ இந்த மூன்றுமே அடிபட்டுப்‌ போய்‌ இவற்றுக்கு ஆதார 
மான ஒரே சத்தியம்‌ மட்டும்‌ ஆனந்த ஸ்வரூபமாகப்‌ பூரணப்‌ 
பிரக்ஞையுடன்‌ பிரகாசிக்கிறது. அந்த ஒன்றுதான்‌ மாயையால்‌ 
இந்த . மூன்றாகவும்‌ தெரிந்தது. மாயை போனால்‌, மூன்றும்‌ 
போய்‌ விடும்‌; துரீயமான ஒன்று மட்டுமே நிற்கும்‌. ஜீவனை 
இந்த மூன்றின்‌ கட்டிலிருந்து, மாயா பந்தத்திலிருந்து அம்பாள்‌ 
விடுவித்தால்‌ அந்த ஆனந்தத்தை அனுபவிக்கலாம்‌. இந்த உலக 
மாயையில்‌ அகப்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கும்போதே பரீட்சை 
யில்‌ பாஸ்‌ பண்ணுவது, உத்தியோகத்தில்‌ பிரமோஷன்‌ பெறு 
வது, வியாதி வந்தால்‌ குணமாவது இதற்கெல்லாம்‌ பிரார்த்‌ 
தனை செய்கிறோம்‌. நம்‌ பிரார்த்தனை நிறைவேறிவிட்டால்‌ 
ஸ்வாமி அனுக்கிரஹம்‌ செய்துவிட்டார்‌” என்று சொல்‌ 
கிறோம்‌. ஆனால்‌, பராசக்தியின்‌ பஞ்ச கிருத்தியங்களை 
(ஐந்தொழில்கள்‌) எடுத்துக்‌ கொள்ளும்போது 'அனுக்கிரஹம்‌' 
என்றால்‌, அது மாயா லோகத்திலிருந்து நம்மை விடுவித்து 
நம்முடைய ஆத்ம ஸ்வரூபமான மோக்ஷ நிலையில்‌ சேர்ப்பிக்‌ 
கிறதைத்தான்‌ குறிக்கும்‌. லலிதா ஸஹஸ்ரநாமமும்‌ “பிரம்‌ 
மாவாக உலகைப்‌ படைக்கிறாய்‌, விஷ்ணுவாகக்‌ காக்கிறாய்‌, 
ருத்திரனாக சம்ஹரிக்கிறாய்‌, மஹேசுவர சக்தியாக மாயை 
ஆகிறாய்‌, ஸதாசிவ ஸ்வரூபமாக அனுக்கிரஹத்தைச்‌ செய்‌ 
கிறாய்‌” என்று ஐந்தொழில்களைச்‌ சொல்கிறது. 


ஸ்ருஷ்டிகர்த்ரீ-ப்ரம்மரூபா; கோயப்த்ரீ£கோவிந்த ரூபிணி; 
ஸம்ஹாரிணீ-ருத்ரரூபா; திரோதானகரி-ஈச்வரி; ஸதாசிவா- 
அனுக்ரஹதா; பஞ்ச க்ருத்ய பராயணா. 


ஜீவன்‌ விஷயத்தில்‌ கனவு, விழிப்பு, உறக்கம்‌ இவையே 
சிருஷ்டி, ஸ்திதி, சம்ஹாரம்‌ என்றேன்‌. இங்கேயும்‌ துரீயம்‌ 
ருக்கிறது. குடை ராட்டினத்தில்‌ FOUAD மாதிரி விழிப்‌ 
பிலும்‌, கனவிலும்‌, தூக்கத்திலும்‌, மாயைக்குள்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றி” 
வருகிறோம்‌. Awi இந்தக்‌ குடை ராட்டினத்தில்‌ யானைமேல்‌ 
ருக்கிறோம்‌. சிலர்‌ குதிரைமேல்‌ இருக்கிறோம்‌; சிலர்‌ Anas 
மல்‌ இருக்கிறோம்‌. ஆனால்‌, எதுவானாலும்‌ இந்தக்‌ 
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குடைராட்டின வட்டத்தை விட்டு அப்பால்‌ சவாரி செய்ய 
முடியாது. அதாவது, மாயைக்குள்ளேயேதான்‌ நம்‌ பெருமை, 
சிறுமை எல்லாம்‌ சுழன்று வருகின்றன. அதைக்‌ கடந்து போக 
முடியவில்லை. குடைராட்டினத்துக்கு அப்பால்‌ அதில்‌ உள்ள 
மிருக பொம்மைகள்‌ போக முடியாதே; இருக்கிற இடத்தி 
லேயே சுற்ற வேண்டியதுதான்‌. சுற்றி வரும்போது எத்தனை 
சந்தோஷமாக இருந்தாலும்‌, அது பிறகு அலுத்துத்தான்‌ 
போகிறது. இந்தச்‌ சலிப்புத்‌ தீரத்‌ தூக்கத்தை ஒரு மருந்தாகத்‌ 
தந்து ஒய்வு கொடுக்கிறாள்‌ அம்பிகை. இதுவும்‌ மாயை 
வட்டத்துக்‌ குட்பட்டதுதான்‌. குடை ராட்டினப்‌ பொம்மை 
மீதே தலை சுற்றி மயங்கிச்‌ சாய்கிற மாதிரிதான்‌ தூக்கம்‌. 
ராட்டினத்தை விட்டு இப்போதும்‌ இறங்கின பாடாக இல்லை. 
இந்தத்‌ தூக்கத்துக்கு அப்பால்தான்‌ மூன்று நிலைகளுக்கும்‌ 
ஆதாரமான துரீயம்‌ இருக்கிறது. நாம்‌ தூங்குகிறபோதும்‌, 
எதுவோ ஒன்று நமக்குள்‌ தூங்காமல்‌ விழித்துக்‌ கொண்டு 
உயிரை இயக்குவிக்கிறது அல்லவா? அதுதான்‌ துரீயம்‌. குடை 
ராட்டின வட்டத்துக்கு அப்பாற்பட்ட சத்தியம்‌ அதுவே. 
அதுவே அம்பாள்‌! 


அம்பிகையை மாயை, மாயை என்றே பொதுவாகச்‌ 
சொல்வார்கள்‌. மூகரும்‌ காமாக்ஷியிடம்‌, ஹே மகா 
மாயையே! உன்‌ துளிர்போல்‌ சிவந்த பாதங்களில்‌ 
லயித்துப்‌ போகிறேன்‌' என்கிறார்‌. 


“வீயே புரஹரஜாயே மாயே தவ தருண பல்லவச்‌ சாயே 
சரணே” 

மாயையில்‌ லயிப்பதாகச்‌ சொன்னாலும்‌, மாயைக்கு அதீத 
மான துரீயானந்தத்தில்‌ இரண்டறக்‌ கலப்பதாகத்தான்‌ இங்கே 
அர்த்தம்‌. மாயையாகிற காமாக்ஷிதான்‌ அதை. நீக்குகிற 
அனுக்கிரஹ மூர்த்தியும்‌ ஆவாள்‌. எவள்‌ மறைக்கிறாளோ, 
அவள்தானே மறைப்பை எடுக்கவும்‌ முடியும்‌? 
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காமாட்சியின்‌ 
பெருமை 


படைப்பு, காப்பு, அழிப்பு மூன்றுக்கும்‌ ஆதாரமாக 
இருப்பது ஒரு பராசக்தி. இம்‌ மூன்றைக்‌ கடந்தபின்‌ நாலாவ 
தாக உள்ள துரீயத்தையே சதுர்த்தம்‌ என்றும்‌, சிவம்‌ என்றும்‌, 
அத்வைதம்‌ என்றும்‌, சாந்தம்‌ என்றும்‌ மாண்டூக்ய உபநிஷத்‌ 
சொல்றது. அதையே பிரம்மம்‌ என்கிறோம்‌! 


அதைத்‌ தவிர இரண்டாவதாக வேறெதுவும்‌ இல்லாததால்‌ 
அது அத்வைதம்‌. அப்போது அதற்கு நிறமும்‌ இல்லை; சுத்த 
ஸ்படிகமாக இருக்கிறது. ஸ்படிகமான இந்தச்‌ இவ ஸ்வரூபம்‌ 
தான்‌ செக்கச்‌ சிவந்த காமேசுவரியாக்‌. காமாக்ஷியாக இருக்‌ 
கிறது, ஏகமாக இருந்த ஒன்று பலவாகத்‌ தோன்றுறெ சக்தி 
யாகும்போது காமேசுவரியாறெது. பலவாகத்‌ தோன்று 
வதோடு, அவற்றை எல்லாம்‌ ரக்ஷிக்றெ பரம காருண்யமுள்ள 
மாதாவாகவும்‌ அது இருக்கிறது. பலவாகத்‌ தோன்றுகிற 
ஐகத்தையே ஜீவர்கள்‌ சத்தியமாக நினைத்து மயங்க வைக்கற 
மாயையும்‌ அதுதான்‌. இந்த மாயையிலிருந்து ஜீவர்களை 
விடுவித்து ஏகமான அத்வைத ஸ்வரூபத்தில்‌ கரைக்க 
ஞானாம்பிகையாகவும்‌ அதுவே இருக்கிறது. அதன்‌ மகிமை 
இப்படி. நம்மால்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாதபடி பல தினுசாக 
இருக்கிறது. 


பிரம்மம்‌ துரீயம்‌ என்றால்‌, சாக்ஷ£த்‌ அந்தப்‌ பிரம்மத்தின்‌ 
சக்தியான காமாக௯்ஷியும்‌ துரீய வஸ்துவாகத்தான்‌ “இருக்கிறாள்‌. 
துரீயா காபித்வம்‌' என்று ஆதி சங்கராசாரியாள்‌ அவளையே 
“ஸ்ளந்தர்ய லஹரி'யில்‌ சொல்ூறார்‌; சிருஷ்டி, WIA, 
ஸம்ஹாரம்‌ இவற்றுக்கு அப்பாற்பட்டு செயலற்று இருப்பது 
பிரம்மமான சிவ ஸ்வரூபம்‌. சிருஷ்டி, ஸ்திதி, ஸம்ஹாரம்‌ 
இவை மூன்றையுமே செய்வித்துக்‌ கொண்டும்‌, அவற்றால்‌ 
.... பாதிக்கப்படாமல்‌, அவற்றைக்‌ கடந்து அதீதமாக நிற்பது 
o பராசக்தியான காமேசுவரி. இந்த மூன்று தொழிலும்‌ 
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அவளுடைய மாயை. இந்த மாயையால்தான்‌ அகில சராசரங்‌ 
களையும்‌ ஆட்டி வைக்கிறாள்‌. “மஹா மாயா விச்வம்‌ 
ப்ரமயஸி' என்கிறார்‌ ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌. மஹா மாயை 
யானாலும்‌ உண்மையில்‌ அவளே. 


“பரப்ரம்ம மஹிஷி.” 
சாக்ஷாத்‌ பிரம்மத்தின்‌ ப்ட்டமகஷி என்கிறார்‌. 


தன்னைத்‌ தவிர, வேறில்லாத பிரம்மத்துக்கு எப்படிப்‌ 
பத்தினி இருக்க முடியும்‌ என்று தோன்றுகிறது. பிரம்மத்‌ 
திலிருந்துதானே இத்தனை தோற்றங்களும்‌ வந்திருக்கின்றன? 
ஏதோ ஒரு சக்தியால்தானே அசலமான பிரம்மம்‌ அசைந்து 
கொடுத்தது மாதிரி இத்தனையும்‌ தோன்றி விட்டன? அந்தச்‌ 
சக்திதான்‌ பிரம்மத்தின்‌ பத்தினியான 'காமேசுவரி' எனப்படு 
கிறது. அன்பே உருவான, ஒரு பெற்ற தாயாருக்கு மேலாக 
அந்தப்‌ பராசக்தி அனுக்கிரஹம்‌ செய்வதைப்‌ பிரத்தியக்ஷமாக 
அனுபவித்த மகான்கள்‌ அதைக்‌ காமேசுவரியாக வர்ணிக்கிறார்‌ 
கள்‌. 


பிரம்மாவின்‌ பத்தினி என்று வாக்தேவியைச்‌ சொல்கிறார்‌ 
கள்‌. பிரம்மா உலகைச்‌ சிருஷ்டிப்பதுபோல்‌, கவிகளுக்குக்‌ 
கற்பனா Amy சக்தியைத்‌ தருகிறவள்‌ ஸரஸ்வதி. செல்வத்‌ 
தைத்‌ தருகிற மஹாலஷ்மியை லோக பாலகனான 
மஹாவிஷ்ணுவின்‌ சக்தியாகச்‌ சொல்வதும்‌ சரி. சம்ஹார 
மூர்த்தியான ருத்ரனின்‌ சக்தியாக இருக்கிறாள்‌ பார்வதி. இந்த 
மூன்று காரியங்களுக்கும்‌ மேலே இருக்கிறாளே, பராசக்தியான 
காமாக்ஷி! இவளை யாருடைய பத்தினியாகச்‌ சொல்வது? 
பரப்பிரம்மப்‌ பத்தினி என்றே சொல்ல வேண்டும்‌. குணமும்‌ 
இரியையும்‌ இல்லாத சாந்த மயமான பிரம்மப்‌ பத்தினியாகவும்‌ 
இருக்கிறாள்‌-உலகத்தை எல்லாக்‌ குணங்களிலும்‌, பல கிரியை 
களிலும்‌ புரட்டி எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற மஹா மாயையா 
கவும்‌ இருக்கிறாள்‌. “இந்த மஹிமைக்கு எல்லை கட்ட 
முடியாது (நிஸ்ஸீமம்‌). அது இன்னதென்று புரிந்து கொள்ள 
வும்‌ முடியாது (துரதிகமம்‌)' என்று ஆசாரியாள்‌ ஸெளந்தர்ய 
லஹரியில்‌ அம்பாளுடைய பெருமையைச்‌ சொல்கிறார்‌. 
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எல்லாவற்றையும்‌ ஆட்டி வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற அந்தச்‌ 
சக்தியில்‌ கரைந்தால்‌ எப்படி ஆட்டமே இல்லாத ஆனந்தமும்‌, 
சாந்தமும்‌ உண்டாக முடியும்‌ என்று தோன்றுகிறது... யோசித்‌ 
துப்‌ பார்த்தால்‌ அது எப்போதும்‌ சாந்தமாகவும்‌, ஆனந்த 
ஸ்வரூபமாகவும்‌ இருப்பதால்தான்‌ எல்லாவற்றையும்‌ ஆட்டிப்‌ 
படைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது என்று தெரியும்‌. ஜீவனும்‌ கனவு, 
விழிப்பு, தூக்கம்‌ இவற்றில்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி, சம்ஹாரம்‌ 
இவற்றைச்‌ செய்கிறான்‌ என்று முன்னே சொன்னேன்‌ 
அல்லவா? இவன்‌ தூங்குகிற போதும்‌ தூங்காமல்‌ இவனுக்‌ 
குள்ளேயே ஒரு சக்தி இருக்கிறதல்லவா? அது இருப்பதால்‌ 
தானே இவன்‌ மறுநாள்‌ காலை விழித்துக்‌ கொள்கிறான்‌? இந்த 
நான்காவதான துரீய வஸ்து ஒரே அமைதி மயமாகத்தானே 
இருக்கிறது? தூங்குகிறபோது துக்கக்‌ கலப்பே இல்லாத சாந்தம்‌ 
தானே இருக்கிறது? ஆனால்‌ இத்தனை சாந்தமான அந்த 
வஸ்து உடம்பை விட்டுப்போய்‌ விட்டால்‌ இவனுடைய ஆட்ட 
பாட்டம்‌ எல்லாம்‌ ஓய்ந்து போகின்றனவே! எனவே ஆட்ட 
பாட்டங்களுக்கெல்லாம்‌ ஆதாரமாக எந்த ஒன்று இருக்‌ 
கிறதோ, அது ஆடாமலே சாந்தமாகத்தான்‌ இருக்றெது என்று 
தெரிகிறதல்லவா? 


இப்படியே பிராணாதாரமாகவும்‌, லோகங்களுக்கெல்லாம்‌ 
ஆதாரமாகவும்‌ இருக்கிற பராசக்தி பரம சாந்தமாகவே இருக்கி 
றாள்‌. அவளிடம்‌ பக்தி வைத்து நம்மை அவளுக்குள்‌ கரைத்துக்‌ 
கொண்டால்‌ பரம: சாந்தியைப்‌ பெறுவோம்‌. 


காலத்தின்‌ போக்கில்‌ மனிதன்‌ மாறுநிறான்‌; ஜீவராசிகள்‌ 
மாறுகின்றன; மரம்‌; . செடி, கொடி எல்லாம்‌ மாறுகின்றன; 
லோகங்கள்‌, நட்சத்திரங்கள்‌, இரகங்கள்‌ எல்லாம்‌ மாறுகின்றன. 
இத்தனைக்கும்‌ ஆதாரமான பிரம்மம்தான்‌ மாறாமலே இருக்‌ 
கிறது. எக்காலமும்‌ ஒரேபோல்‌ இருக்கற பிரம்மமாகிற சத்தி 
யத்தையே 'ஸத்‌' என்கிறோம்‌. 


ஒன்று இருந்தால்‌ மட்டும்‌ பிரயோஜனம்‌ இல்லை. தான்‌ 
. இருக்கிறோம்‌ என்று அறிந்தால்தான்‌ பிரயோஜனமுண்டு. தான்‌ 
உள்ளதாகவே உணராத ஒன்று இருந்தும்‌ இல்லாதது மாதிரித்‌ 

£ஸத்‌'தாகிய பி துக்கு, தான்‌ இருப்பதாக அறிவு 
யை இத்தனை தோற்றங்களாகக்‌ 


rch Academy; = 


காட்ட முடிகிறது. இப்படியாக ‘avs’ தன்னைத்‌ தானே 
அறிந்து கொள்வதைத்தான்‌ ‘HS,’ என்கிறோம்‌. ஞானம்‌ 
என்றும்‌ அறிவு என்றும்‌ சொல்வது அதைத்தான்‌, “ஸத்‌” 
என்பது ஈசுவரன்‌; 'சித்‌' என்பதே அம்பிகை. தன்னையே 
அறிந்து கொள்ளும்போதுதான்‌ ஆனந்தம்‌ என்கிற உணர்வு 
உண்டாகிறது. ஈசுவரனும்‌ அம்பாளும்‌-காமேசுவரனும்‌ 
காமாக்ஷியும்‌ சேர்ந்து-ஸத்சித்‌ ஆனந்தப்‌ பிரம்மமாக இருக்‌ 
கிறார்கள்‌. 


பிரம்மத்தையும்‌ பிரம்ம சக்தியையும்‌ பிரிக்க முடியாது. 
பாலும்‌ வெண்மையும்‌, புஷ்பமும்‌ அதன்‌ சுகந்தமும்‌, தேனும்‌ 
மாதுரியமும்‌, அக்னியும்‌ பிரகாசமும்‌ போல்‌ ஈசுவரனும்‌ 
அம்பாளும்‌ பிரிக்க வொண்ணாமல்‌ அபின்னமாக இருப்‌ 
பவர்கள்‌. இதனால்தான்‌, அர்த்தநாரீசுவரராகச்‌ சொல்கிறோம்‌. 
ஓரே ஸ்வரூபத்தில்‌ ஈசுவரன்‌ ஒரு பாதி; அம்பாள்‌ மறுபாதி. 


“ஆனால்‌ இதுவும்கூட முழுக்கச்‌ சரியில்லை போலிருக்‌ 
கிறதே!' என்கிற மாதிரி ஸ்ரீ ஆதிசங்கர பகவத்‌ பாதர்கள்‌ 
“ஸெளந்தர்ய லஹரி' சுலோகம்‌ ஒன்றில்‌ (த்வயா ஹ்ருத்வா 
வாமம்‌) சொல்கிறார்‌: 


“அம்பிகே! நிர்குணப்‌ பிரம்மம்‌ தனக்கென்று எந்த 
வர்ணமும்‌ இல்லாத ஸ்படிக ஈசுவரனாக இருந்தது. அதில்‌ 
இடப்பக்கத்தை நீ திருடிக்‌ கொண்டாயாம்‌. அப்படிப்‌ பார்த்‌ 
தாலும்‌ உனக்கு ஒரு பாதி உடம்புதானே இருக்க வேண்டும்‌? 
ஆனால்‌ பதியின்‌ பாதி சரீரத்தைத்‌ திருடிக்‌ கொண்டதிலும்‌ 
உனக்குத்‌ இருப்தி உண்டாகவில்லை. பாக்கிப்பாதி தேகத்தை 
யும்‌ நீயே ஆக்கிரமித்துக்‌ கொண்டு விட்டதாகக்‌ காண்கிறது. 
அதனால்தான்‌ பூரண ஸ்வரூபமாகச்‌ செக்கச்‌ செவேலன்று 
காமேசுவரியாக இருக்கிறாய்‌. பரமேசுவரனுக்கு உரிய நெற்றிக்‌ 
கண்‌, சந்திரகலை எல்லாவற்றையும்‌ நீயே ஸ்வீகாரம்‌ செய்து 
கொண்டுவிட்டாய்‌!”” ' என்கிறார்‌. 


செயலற்ற பிரம்மம்‌ அனுக்கிரஹம்‌ செய்வதற்கென்றே 
பூரண ரூபமும்‌ கொண்டுவிட்டது என்பதை இப்படிச்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌ போலிருக்கிறது. 
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“கதாஸ்தே மஞ்சத்வம்‌' என்று ஆரம்பமாகும்‌ சுலோகத்தில்‌ 
அம்பாள்‌ ஐந்தொழிலும்‌ செய்வதாகச்‌ சொல்லும்போது, 
“பிரம்மா, விஷ்ணு, ருத்திரன்‌, (மாயைக்கு அதிபதியான) 
ஈசுவரன்‌ இவர்களைக்‌ கட்டில்‌ கால்களாகக்‌ கொண்ட மஞ்சத்‌ 
தின்‌ மீது நீ பிரம்ம ஸ்வரூபமான காமேசுவரனோடு 
அனுக்கிரஹ ரூபிணியாக, காமேசுவரியாக விளங்குகிறாய்‌. 
ஆனாலும்‌ அந்தக்‌ காமேசுவரன்‌ ஒருத்தன்‌ தனியாக இருப்பதே 
தெரியவில்லை. உன்னுடைய ஜோதிச்‌ சிவப்பு அவனுடைய 
ஸ்படிக நிறத்திலும்‌ பளீரென்று வீசி, அவனையும்‌ ஒரே சிவப்‌ 
பாக்கி, சிருங்கார ரஸத்தின்‌ வடிவமாக்கி விட்டது' என்கிறார்‌. 
காமாக்ஷியின்‌ அனுக்கிரஹ சக்தி அத்தனை வலுவானது! 


முதலில்‌ சொன்ன சுலோகப்படி அம்பாளுக்கும்‌ முக்கண்‌ 
உண்டு; சிரஸில்‌ சந்திரகலை உண்டு; நெற்றிக்‌ கண்‌ அக்னி 
வடிவானது; வலக்கண்‌ குரிய வடிவம்‌: இடக்கண்‌ சந்திர 
வடிவம்‌. உலகத்தை வாழ்விக்கிற மூன்று ஜோதிகளும்‌ பராசக்‌ 
தியிடமிருந்தே வந்தவை. இதைக்‌ கவித்வ அழகோடு 
ஸெளந்தர்ய லஹரியின்‌ இன்னொரு சுலோகம்‌ சொல்கிறது. 
அது, உன்‌ வலது. கண்‌ பகலைப்‌ படைக்கிறது. இடது கண்‌ 
இரவைப்‌ படைக்கிறது. இரண்டுக்கும்‌ நடுவே உள்ள நெற்றிக்‌ 
கண்‌ சந்தியா காலத்தைப்‌ படைக்கிறது. அதனால்தான்‌ அது 
சிவந்து விளங்குகிறது' என்கிறது. கால ஸ்வரூபிணி அவளே 
என்பது இதன்‌ தாத்பரியம்‌. 


காமாக்ஷி தன்‌ சிரஸில்‌ சந்திரகலை வைத்துக்‌ கொண்டிருப்‌ 
பதை மூகரும்‌ தமது “பஞ்சசதீ'யில்‌ சொல்கிறார்‌. மூக்பஞ்சசத்‌ 
யில்‌ முதலில்‌, “ஆர்யா சதகம்‌' என்று நூறு சுலோகங்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. இந்தச்‌ சுலோகங்களின்‌ விருத்தத்துக்கு “ஆர்யா” என்று 
பேர்‌. ஸ்தோத்திரிக்கப்படும்‌ அம்பாளும்‌ ஆர்யா. அதாவது 
பரம உத்தமமானவள்‌. இரண்டு விதத்திலும்‌ இதற்கு “ஆர்யா 
சதகம்‌' என்ற பெயர்‌ பொருந்தியிருக்கிறது! இதில்‌ “ஐசுவரியம்‌ 
இந்துமெளளே' என்கிற சுலோகத்தில்‌ இவ்விஷயத்தைச்‌ 
சொல்கிறார்‌. “இந்து மெளளி எனப்படும்‌ சந்திரசேகரின்‌ 
ஐசுவரியமே நீதான்‌ அம்மா' என்கிறார்‌. ஈசுவரனின்‌ தன்மை 
எதுவோ அதுவே “ஐசுவரியம்‌”. ஈசுவரனுக்கே ஈசுவரத்‌ தன்மை 


..... பராசக்தியால்தான்‌ வந்தது என்கிறார்‌. ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ 


முதல்‌ சுலோகமும்‌ இதையேதான்‌, “அம்பிகையின்‌ சக்தி இல்லா 
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விட்டால்‌ சிவன்‌ அசைந்து கொடுக்கக்கூட முடியாது” . என்கி 
றது. பரமேசுவரன்‌ தன்னைத்தானே அறிந்து கொள்கிற 
அறிவாகிற அசைவு அவள்தான்‌. எங்கும்‌ நிறைந்திருக்க 
அந்தப்‌ பரமேசுவர தத்துவம்‌ அவள்‌ கிருபை இருந்தால்தான்‌ 
நமக்கும்‌ தெரியும்‌. 


இவளால்தான்‌ அவனை அவனே அறிய முடியும்‌. அதே 
சமயத்தில்‌ அவன்தான்‌ அவளுக்கு ஆதாரமாக இருக்கிறான்‌. 
‘TAGS என்கிற இவள்‌ இயற்கையாக இருக்கிறாள்‌; அது 
ஐடம்போலத்‌ தோன்றுகிறது; அதற்கு உயிராக அவனே 
புருஷனாக இருக்கிறான்‌. பிரகிருதியை மாயை என்றும்‌, 
ஈசுவரனை மாயி என்றும்‌ சொல்வார்கள்‌. ஈசுவரனின்‌ செல்வ 
மான காமாக்ஷி 'பிரகிருதியோடு ஒன்றாகக்‌ கரைந்து காஞ்சீ 
புரத்தின்‌ மத்தியில்‌ சந்திரப்‌ பிஞ்சைச்‌ சிரஸில்‌ சூட்டிக்‌ 
கொண்டு, வேதங்களின்‌ பரம தாத்பரியமாகப்‌ பிரகாசிக்கிறது” 
என்கிறார்‌ ஸ்ரீ மூகர்‌. ஐந்தவ கிசோர சேகரம்‌-குழந்தையான 
பிறைமதியைச்‌ சிரஸில்‌ உடையது-என்று வெகு லலிதமான 
வாக்கினால்‌ சொல்கிறார்‌. “முற்றா வெண்‌ திங்கள்‌' என்று 
ஞானசம்பந்தக்‌ குழந்தை சொன்னது போலவே! 


அம்பாளைப்‌ பிரகிருதி, மாயை என்று சொன்னதோடு 
நிற்கவில்லை. புருஷன்‌ அல்லது மாயையின்‌ சக்தியும்‌ இதே 
காமாக்ஷிதான்‌. அவனோடு அபேதமாக, அபின்னமாக இருக்‌ 
கப்பட்ட வஸ்து இவள்‌. இருவரும்‌ ஒன்றே; அத்வைதமாக இருக்‌ 
றார்கள்‌. வேதங்களின்‌ பரம தாத்பரியம்‌ அத்வைதம்‌. அந்த 
அத்வைதத்தின்‌ ரூபமாகவே காஞ்சீபுரத்தில்‌ காமாக்ஷி பிரகாசிக்‌ 
திறாளாம்‌! “ஐதம்பர்யம்‌ சகாஸ்தி நிகமானாம்‌ என்கிறார்‌ 
-மூகர்‌. 

மாதா ஸ்வரூபம்‌ என்று அருகில்‌ போகிறோம்‌. பார்த்தால்‌ 
பிதாவுக்கு உண்டான நெற்றிக்கண்‌, சந்திரகலை எல்லாமும்‌ 
இங்கே இருக்கின்றன. சிறந்த பதிவிரதையாக இருந்து, அந்தப்‌ 
பதிவிரத்தியத்தாலேயே ஈசுவரனின்‌ பாதி சரீரத்தை இவள்‌ 
பெற்றதாகச்‌ சொன்னாலும்‌, இப்போது பார்க்கும்போது, 
இவள்‌ இவ ஸ்ரூபத்தைக்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகத்‌ திருடி, 
்‌ முழுவதும்‌ தானே ஆகிவிட்டாள்‌ என்று, ஸெளந்தர்ய லஹரி 
சொல்கிறது. 
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பக்தியின்‌ ஸ்வாதீனமும்‌, கவித்த கல்பனா சுதந்திரமும்‌ 
கொண்டு இப்படியெல்லாம்‌ ஆசாரியாள்‌, மூகர்‌ போன்றவர்‌ 
கள்‌ துதிக்றொர்கள்‌. மொத்தத்தில்‌ தாத்பரியம்‌ அவள்‌ பூரண 
பிரம்ம சக்தி, அவளுக்கும்‌ பரமாத்மாவான பரமேசுவரனுக்‌ 
கும்‌ லவலேசம்கூட பேதம்‌ இல்லை என்பதே. 


பரமேசுவரனின்‌ சரீரத்தை இவள்‌ திருடியதாக ஆசாரியாள்‌ 
சொல்கிறார்‌ என்றால்‌, அப்பைய தீக்ஷிதர்‌ வம்சத்தில்‌ வந்த 
மகானாகிய நீலகண்டதீக்ஷிதரோ அம்பாளுடைய கீர்த்தியைத்‌ 
தான்‌ ஈசுவரன்‌ தஸ்கரம்‌ செய்து கொண்டு விட்டான்‌ (திருடி 
விட்டான்‌) என்று குற்றப்பத்திரிகை படிக்கிறார்‌! 
பரமேசுவரன்‌, காமனைக்‌ கண்ணால்‌ எரித்தவராம்‌; காலனைக்‌ 
காலால்‌ உதைத்தவராம்‌' என்று லோகம்‌ முழுக்கப்‌ பிரக்யாதி 
பெற்றுவிட்டார்‌. 'ஆனால்‌ அம்மா, காமனை எரித்த நெற்றிக்‌ 
கண்ணில்‌ பாதி உன்னுடையதல்லவா? அதுவாவது தொலை 
யட்டும்‌; இந்த வெற்றியில்‌ பாதி சிவனுக்குச்‌ சேரும்‌. ஆனால்‌ 
காலனைக்‌ காலால்‌ உதைத்து வதைத்த புகழ்‌ அவரை 
அடியோடு சேரவே கூடாது. ஏனென்றால்‌ இடது கால்‌ 
அல்லவா அவனை உதைத்தது! அது முழுக்க உன்னுடையது 
தானே?' என்கிறார்‌. காமாக்ஷியின்‌ கடாக்ஷம்‌ துளி விழுந்து 
விட்டால்‌ நாம்‌ காமத்தை வென்று விடலாம்‌. காலத்தையும்‌ 
வென்று அமர நிலையை அடைந்து விடலாம்‌ என்று அர்த்தம்‌. 


அவளுடைய பெருமை நம்‌ புத்திக்கும்‌ வாக்குக்கும்‌ 
எட்டாதது. அசலமான சிவத்தையே சலனம்‌ செய்விக்றெ சக்தி 
அது. அவளுடைய க்ஷண நேரப்‌ புருவ அசைப்பை 
ஆக்ஞையாகக்‌ கொண்டு பிரம்மாவும்‌, விஷ்ணுவும்‌, 
ருத்திரனும்‌, ஈசுவரனும்‌, ஸதாசிவனும்‌ பஞ்ச கிருத்தியங்களைச்‌ 
செய்கிறார்கள்‌ என்கிறது 'ஸெளந்தரிய லஹரி' (ஜகத்‌ ஸூதே 
தாதா). பிரம்மா, விஷ்ணு, ருத்திரர்கள்தான்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி 
ஸம்ஹாரம்‌ செய்பவர்கள்‌ என்று உங்களுக்குத்‌ தெரியும்‌. இந்த 
முத்தொழிலோடு மாயை என்கிற மறைப்பு மாயையைப்‌ 
போக்குகிற ஞானம்‌ என்ற. அனுக்கிரகம்‌ இவற்றைச்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொண்டு பஞ்ச கிருத்யம்‌ என்னும்போது, மறைப்பான 
திரோதானத்தைச்‌ செய்வன்‌ ஈசுவரன்‌; அனுக்கிரகம்‌ 
வ்‌ இந்தத்‌ தொழில்கள்‌ எல்லாமே 
(லி ட uae இந்த ஐந்து 


i ன்‌ Academy 
ட்‌ அந்தத்‌. 52 


மூர்த்திகளை ஐந்து ஆபீஸர்களாக வைத்துக்‌ காரியம்‌ நடத்தும்‌ 
எஜமானி அம்பாள்தான்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இஷ்டப்படி 
தொழிலாற்ற முடியாது. அவர்களுடைய சக்தியெல்லாமும்‌ 
பராசக்தியான இவளிடமிருந்து பெற்றதுதான்‌. “oor பாதத்‌ 
தில்‌ அர்ச்சித்து விட்டால்‌ போதும்‌, அதுவே மும்மூர்த்திகளின்‌ 
சிரஸிலும்‌ அர்ச்சனை செய்தாகும்‌; ஏனென்றால்‌ திரிமூர்த்தி 
களின்‌ சிரங்களும்‌ எப்போதும்‌ உன்‌ பாதத்திலேயே வணங்கிக்‌ 
இடக்கின்றன'' என்கிறது. ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ இன்னொரு 
சுலோகம்‌ (த்ரயாணாம்‌ தேவானாம்‌). மும்மூர்த்திகளும்‌ அந்தச்‌ 
சரணாரவிந்தங்களில்‌ தங்கள்‌ தலையை வைத்து, தலைமீது 
கைகளை மொட்டுகள்‌ மாதிரிக்‌ குவித்து அஞ்சலி செய்கிறார்‌ 
கள்‌. நாம்‌ புஷ்பம்‌ போடுவது அம்பாளின்‌ பாத மலர்களின்மீது 
மட்டுமல்லாமல்‌ திரிமூர்த்திகளின்‌ கரங்களான மொட்டுக்‌ 
களுக்கும்‌ அர்ச்சனை ஆகறது. சகல தேவ சக்திகளையும்‌ பிறப்‌ 
பித்த பராசக்தி ஒருத்திக்குச்‌ செய்கிற ஆராதனையே, எல்லாத்‌ 
தெய்வங்களுக்கும்‌ செய்ததாகிறது என்பது உட்பொருள்‌ 


அம்பாளின்‌ மகிமையை ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ ஆசாரி 
யாள்‌ சொல்கிறார்‌: “அம்மா! ஒன்பது சுற்றுப்‌ பிராகாரங்களை 
உடைய வாஸ ஸ்தானத்தில்‌ உள்ளுக்குள்ளே அந்தப்புரத்தில்‌ 
பரப்ரம்ம ஸ்வரூபமான பரமேசுவரனுடன்‌ நீ சேர்ந்திருக்‌ 
றாய்‌. அந்தப்புரத்துக்கு அருகில்‌ வரவே எவருக்கும்‌ 
யோக்கியதை இல்லை. வெளியிலே ஒன்பது சுற்றுக்களையும்‌ 
தாண்டியிருக்கிற வாசலில்தான்‌ மகா பெரிய இந்திராதி 
தேவர்களும்‌ காத்துக்‌ கடெக்கிறார்கள்‌. அந்த வெளி வாசலில்‌ 
காவல்‌ செய்கிற அணிமா முதலிய ஸித்திகளே இந்த இந்திராதி 
தேவர்களுக்கு அஷ்டமகா ஸித்திகளைக்‌ கொடுத்து விடுகிறார்‌ 
கள்‌” என்கிறார்‌. (புராராதே: அந்த: புரமஸி). 


இந்த ஒன்பது கட்டு அரண்மனைதான்‌ ஸ்ரீ சக்கரம்‌ என்கிற 
அம்பாள்‌ யந்திரம்‌. ரூபமேயில்லாத பராசக்தி திவ்விய மங்கள 
ஸ்வரூபத்துடன்‌ அவயவங்களோடு காமேசுவரியாக வந்த 
மாதிரி இந்த யந்திர ரூபத்திலும்‌ இருக்கிறாள்‌. பார்த்தால்‌ 
ஏதோ கோடுகளும்‌, கோணங்களுமாகத்‌ தெரியும்‌, ஆனால்‌ 
இது அம்பாள்‌ உருவமே. லை. சப்தங்களுக்குத்‌ தெய்வீக சக்தி 
இருப்பதால்‌ அவற்றை “மந்திரம்‌ என்கிறோம்‌. இப்படியே சில 
விதமான கோடுகள்‌ கோணங்களைக்‌ கொண்ட சித்திரங்களுக்கு 
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(diagram) தெய்வீகமான சக்தி உண்டு. இவற்றை “யந்திரம்‌” 
என்கிறோம்‌. அம்பாளின்‌ பல ரூபங்களில்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ 
ஒரு மந்திரம்‌ உண்டு; காமேசுவரி அல்லது காமாக்ஷி என்கிற 
லலிதையாக உள்ளபோது அவளுடைய மந்திரம்‌ ஸ்ரீ வித்யா; 
யந்திரம்‌ ஸ்ரீ சக்கரம்‌. ஸ்ரீ சக்கரத்தில்‌ ஆவரணங்கள்‌ என்கிற 
ஒன்பது சுற்றுக்கள்‌ இருக்கின்றன. அவற்றின்‌ நடு மையத்தில்‌, 
திரிகோணத்தில்‌ மத்ய ஸ்தானமாக உள்ள பிந்து என்கிற புள்ளி 
ஸாக்ஷாத்‌ பராசக்தி. மற்ற ஆவரணங்கள்‌ இதைச்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றி 
உள்ளே கோட்டைகள்‌ மாதிரி. சிருஷ்டி முழுவதும்‌ பிறந்த மூல 
முக்கோணமான அந்தப்புரத்தில்‌ பரப்பிரம்மமாறெ காமேசுவர 
னோடு சேர்ந்து காமேசுவரியாக இருக்கிறாள்‌ பராசக்தியான 
காமாக்ஷி. அவளே பூரண சக்தி. வெளியில்‌ ஒன்பது ஆவரணங் 
களிலும்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றிப்‌ பல்வேறு தேவதைகள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
இவர்களெல்லாம்‌ பராசக்தியின்‌ அம்சங்கள்‌. இவர்களுக்கும்‌ 
ஒவ்வொருவித சக்தி உண்டு. எல்லாவற்றுக்கும்‌ வெளியே உள்ள 
ஆவரணத்தில்‌ அணிமா முதலிய எட்டுத்‌ தேவதைகள்‌ காவல்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. 


ஸித்தர்கள்‌ என்று லெரைச்‌ சொல்கிறோம்‌. அவர்கள்‌ 
இயற்கைக்கு அதீதமான அற்புதங்களைச்‌ செய்கிறார்கள்‌. 
இப்படி அற்புதம்‌ செய்கிற ஸித்திகளை அணிமா முதலிய 
எட்டுத்‌ தேவதைகள்‌ அனுக்கிரகம்‌ செய்கிறார்கள்‌. இவற்றை 
"அணிமாதி ஸித்தி' என்பார்கள்‌. தன்‌ சரீரத்தை அணுமாதிரி 
சின்னதாக்கிக்‌ கொள்கிற ஸித்தி 'அணிமா:; எத்தனை மகாப்‌ 
பெரிய ரூபமும்‌ எடுப்பது “மஹிமா ஸித்தி, பஞ்சைவிட 
லேசாகி லகுவாகப்‌ பறப்பதற்கு 'லகிமா' என்று பேர்‌; 
'ப்ராப்தி' என்றெ ஸித்தி ஒருத்தருக்கு “ப்ராப்தி'யானால்‌ அவர்‌ 
தான்‌ நினைத்த எதையும்‌ சென்றடைய முடியும்‌! 'ப்ராகாம்யம்‌' 
என்பது யாராலும்‌ வெல்ல முடியாத இச்சா சக்தியைத்‌ தருகிற 
ஸித்தி; “ஈசித்வம்‌” என்பது ஈசுவரத்வம்‌ - அதாவது அடக்கி 
ஆளுகிற ஆற்றலைக்‌ கொடுக்கும்‌ ஸித்தி; “வசித்வம்‌' என்பது 


ஸித்திகளுக்கும்‌ மேலே உள்ளது, தன்‌ மனஸையே வசப்படுத்தி 
அடக்குவது. L த்தி 
கெட்‌ 


மது - கெட்டது எல்லா 
தமாக இருப்பதே மற்ற 
ரானந்தத்தைத்‌ 


தருவது. மனஸு அடங்கினால்தான்‌ இதைப்‌ பெற முடியும்‌. 
இதற்கு ஆசைகள்‌ அடங்க வேண்டும்‌. இப்படி ஆசைகளை 
அடக்குவது “காமா 'வஸாயனம்‌” என்ற கடைசி ஸித்தியாகச்‌ 
சொல்லப்படுகிறது. தாயுமானவர்கூட, “மற்ற இந்திர ஜால 
வித்தை எல்லாம்‌ செய்து விடலாம்‌; ஆனால்‌ சிந்தையை 
அடக்கிச்‌ சும்மா இருக்கும்‌ திறம்‌ அரிது' என்று இதைத்தான்‌ 
மிகவும்‌ பிரமிப்பான ஸித்தியாகச்‌ சொல்கிறார்‌. இப்படித்‌ 
தங்களுக்கென்று ஆசையில்லாமல்‌ வைராக்கியத்தைப்‌ பெற்று 
விட்ட மகான்களும்கூட, லோகோபகாரமாக மற்ற ஸித்திகளை 
உபயோகப்படுத்தலாம்‌. இப்படிப்‌ பல ஸித்தர்கள்‌ - பதினெண்‌ 
ஸித்தர்கள்‌ என்றுகூட ஒரு கணக்குச்‌ சொல்வதுண்டு - இருந்‌ 
திருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ செய்த அனேகக்‌ காரியங்கள்‌ 
பைத்தியம்‌ மாதிரி இருக்கும்‌. ஆனால்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ ஸர்வ 
ஜனங்களிடமும்‌ பிரியத்தோடு லோக க்ஷேமத்துக்காகவே சித்து 
விளையாட்டுச்‌: செய்து கொண்டிருந்தார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட 
பிரமிப்பூட்டுகதிற ஸித்தகளைத்‌ தருகிற தேவதைகள்கூட, 
சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியின்‌ அந்தப்புரத்துக்கு வெகு தூரத்துக்கு 
"வெளியே நிற்கிற காவலாளிகள்தாம்‌ என்று சொல்வதிலிருந்து 
அவளுடைய மகிமையை ஊகிக்கலாம்‌. 


இப்படிப்பட்ட அம்பாளின்‌ சக்தி, சில சமயங்களில்‌, சில 
இடங்களில்‌, ஜனங்கள்‌ தாங்க முடியாதபடி பொங்கிக்‌ 
கொண்டு வெளிப்படுகிறது. ஆதியில்‌ திருவானைக்காவில்‌ 
அகிலாண்டேசுவரியின்‌ சக்தி இப்படித்தான்‌ ரொம்பவும்‌ 
உக்கிரமாக இருந்தது. அப்போது சாக்ஷாத்‌ பரமேசுவர 
அவதாரமான ஆசார்யாள்‌ ஸ்ரீ சக்கரமாகவும்‌ சிவ சக்கரமாக 
வும்‌ இரண்டு, தாடங்கங்களைச்‌ செய்து, அவற்றிலேயே 
அம்பாளின்‌ அதீதமான சக்தியை இழுத்து வைத்து சமனப்‌ 
படுத்தி அவற்றை அம்பாளுக்கே அணிவித்தார்‌. காஞ்சீபுரத்தில்‌ 
ஸ்ரீ ராஜராஜேசுவரியான காமாக்ஷியின்‌ சக்தி உக்கிரமாக 
'இருந்தபோது அதே ஆசாரியாள்‌ அந்த உக்ர கலையை. 
"அவளுடைய எதிரிலேயே ஒரு ஸ்ரீ சக்கரம்‌ ஸ்தாபித்து, அதில்‌ 
ஆகர்ஷித்து வைத்து அடக்கினார்‌. அன்றிலிருந்து அம்பிகை 
யும்‌ பரம ஸெளம்ய மூர்த்தியாகி விட்டாள்‌. எல்லோருக்கும்‌. 
கருணா கடாக்ஷம்‌ செய்து வருகிறாள்‌! 
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காஞ்சீபுரத்தில்‌ பரம கருணாமூர்த்தியான அம்பாள்‌ 
எப்படி. யிருக்கிறாள்‌? கரும்பு வில்லும்‌ (இக்ஷ£சாபம்‌) மலரம்‌ 
பும்‌ (புஷ்ப பாணம்‌) வைத்திருக்கிறாள்‌. இந்த இரண்டும்‌ 
இன்னொருத்தருக்கும்‌ உண்டு. மன்மதன்‌ என்கிற காமன்தான்‌ 
அது. காமன்‌, காமாக்ஷி இருவருக்கும்‌ கரும்பு வில்‌, புஷ்ப 
பாணம்‌ ஆகியன காமன்‌ (Common)-Qumgy. மன்மதன்‌ 
கரும்பு வில்லை வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. அதற்கு நாண்‌ 
தேன்‌ வண்டுகள்‌. வளைந்த கரும்பு வில்லின்‌ ஒரு கோடியி 
லிருந்து மறுகோடி வரையில்‌ குறுக்காக வண்டுகள்‌ நாண்‌ 
மாதிரி வரிசையாகச்‌ சேர்ந்திருக்கின்றன. இந்தக்‌ கரும்பு 
வில்லில்‌ ஐந்து மலர்‌ அம்புகளைத்‌ தொடுத்துத்தான்‌ சமஸ்த 
ஜீவப்‌ பிரபஞ்சத்தையும்‌ மன்மதன்‌ ஆட்டி வைக்கிறான்‌. 
உலகத்தில்‌ உள்ள தித்திப்புப்‌ பக்ஷ்ணங்கள்‌ அத்தனையும்‌ 
வெல்லம்‌, சர்க்கரையில்‌ செய்ததுதான்‌. வெல்லம்‌, சர்க்கரைக்கு 
ஆதாரம்‌ கரும்பு. தித்திப்புச்‌ சுவை மன்மதனுக்கு வில்‌. சுகந்தத்‌ 
துக்கும்‌ மென்மைக்கும்‌ ரூப செளந்தர்யத்துக்கும்‌ புஷ்பங்கள்‌ 
பெயர்‌ போனவை. இப்படிப்பட்ட புஷ்பங்களில்‌ ஐந்து 
அவனுக்குப்‌ பாணங்களாக இருக்கின்றன. காதுக்கு சுகமான 
ரீங்காரம்‌ வண்டிடமிருந்து வருகிறது. இப்படியாகத்‌ தன்‌ வில்‌, 
அம்பு, நாண்‌ இவற்றால்‌ நம்‌ பஞ்சேந்திரியங்களுக்கான 
அத்தனை விதமான அழகுகளையும்‌ காட்டி, லோகத்தைச்‌. 
காமத்தில்‌ கட்டிப்‌ போடுகிறான்‌ என்று அர்த்தம்‌. அம்பாள்‌' 
தான்‌ அவனுக்கு இப்படிப்‌ பிரம்பு வில்லுக்கும்‌ பாணத்துக்கும்‌ 
பதிலாகக்‌ கரும்பு வில்லையும்‌ புஷ்ப பாணங்களையும்‌ தந்து, 
எல்லா உயிரினங்களையும்‌ கவர்ந்து இழுத்து ஆட்டி வைக்கிற 
சக்தியை அனுக்கிரஇக்கிர சிருஷ்டி லீலை நடக்க வேண்டும்‌ 
.... என்பதற்காகக்‌. காமனுச்‌ த அதிகாரம்‌ தந்திருக்கிறாள்‌. 


வதும்‌ எப்போதும்‌ 
சிக்கிக்‌ கொண்டு 


கிடப்பதையும்‌ அம்பாள்‌ விரும்பவில்லை. லோக ரீதியாக 
வாழ்க்கை நடத்துகிறவர்களும்‌ காமத்தினால்‌ தர்மத்தை 
விட்டுவிடக்‌ கூடாது; அர்த்த காமங்களையும்‌ (பொருள்‌ 
ஈட்டுதலையும்‌ ஆசைகளை அனுபவிப்பதையும்‌)கூடத்‌ 
தர்மத்துடனேயே இணைத்து ஒழுங்கோடு வாழ வேண்டும்‌. 
மனஸும்‌ இந்திரியமும்‌ போனபோசக்கில்‌ விட்டுவிடாமல்‌ 
அவற்றைத்‌ தர்மத்தில்‌ கட்டுப்படுத்த வேண்டும்‌. லோக 
விவகாரத்தை முழுதும்‌ விடாமலே இப்படிக்‌ கொஞ்சம்‌ கட்டுப்‌ 
பாட்டுடன்‌ ' இருப்பது முதல்‌. நிலை. , அப்புறம்‌ மனஸா, 
இந்திரியம்‌ இவை கொஞ்சம்கூடச்‌ சலனமே இல்லாமல்‌ இருக்‌ 
An ஞானநிலை சித்திக்கும்‌. அந்த நிலை வந்து விட்டால்‌ 
அப்புறம்‌ ஜன்மமே இல்லை. சிருஷ்டி லீலைக்கு சகாயம்‌ 
செய்கிற மன்மதனுக்கு இங்கு வேலையே இல்லை. 
மன்மதனுக்குக்‌ காமத்தை உண்டாக்குறெ சக்தியைத்‌ தந்த 
அம்பாளேதான்‌, காம விகாரத்தைக்‌ கட்டுப்படுத்தத்‌ தர்மத்தை 
யும்‌ முடிவாக அவளுடைய சிருஷ்டி லீலையிலிருந்து விடுபடு 
கிற ஞான நிலையான மோக்ஷத்தையும்‌ ஏற்படுத்தி 
யிருக்கிறாள்‌. 


காமத்துக்காகவே ஏற்பட்ட மன்மதனுக்கு அவள்‌ தந்த 
கரும்பு வில்லையும்‌, மலா்‌ அம்பையும்‌ ஒரு ல்‌ அவளே 
அவனிடமிருந்து எடுத்துக்‌ கொள்ளும்படி யாகிவிட்டது. பரம்‌ 
E அவனு அப்படிச்‌ செய்தாள்‌. வெளி நினைப்பே 
இல்லாத பிரம்ம ஸ்வரூபம்‌ லோகத்திடம்‌ கருணை கொண்டு 
கடாக்ஷிக்க வேண்டும்‌, லோகத்துக்குத்‌ தர்மத்தையும்‌ 
ஞானத்தையும்‌ அனுக்கிரகிக்க வேண்டும்‌ என்றே, அம்பாள்‌, 
காமனுக்குத்‌ தந்த தனுஸையும்‌ பாணங்களையும்‌ தானே 
எடுத்துக்‌ கொண்டு காமாக்ஷியானாள்‌. 


அது பரமேசுவரன்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தியாக அமர்ந்துவிட்ட 
சந்தர்ப்பம்‌. ஒரே ஞானமயமான மூர்த்தியாக, பரம சாந்த 
ஸ்வரூபமாக, நிச்சலனமாக உட்கார்ந்து விட்டார்‌ தக்ஷிணா 
மூர்த்தி. எல்லாம்‌ - ஒன்றாகியிருக்கிற அத்வைத வடிவமாக 
அவர்‌ இருக்கிறார்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ இப்படி ஞான விவரப்‌ 
பரதத்துவமாய்‌ இருந்தால்‌ இவரகள என்ன அவது? 
ஜீவராசிகளைக்‌ கை தூக்கி விடுவது யார்‌: இந்த. ஞான்ஸ்வரூபி 
கருணைக்‌ கடலாகி, எல்லாரையும்‌ கடாக்ஷிக்க வேண்டும்‌ 
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என்று ஜகன்மாதா திருவுள்ளம்‌ கொண்டாள்‌. இவள்‌ தன்‌ 
கடாக்ஷத்தாலேயே ஸர்வ லோகத்தையும்‌ ரக்ஷித்து விடலாம்‌ 
தான்‌. ஆனாலும்‌ ஜனங்களுக்கு உத்தம ஸதியின்‌ லக்ஷ்ணத்தைத்‌ 
தானே நடத்திக்‌ காட்ட நினைத்து, ஈசுவரனுக்கும்‌ பெருமை 
கொடுக்க உத்தேசித்தாள்‌. அவள்‌ வேறு, அவர்‌ வேறு அல்ல 
ஒன்றேதான்‌! அதாவது, தன்னுடைய ஞானத்திலேயே , 
காருண்யமும்‌, பொங்கியிருக்க வேண்டும்‌ என்று எண்ணினாள்‌. 
அப்போது சந்தர்ப்பமும்‌ அவள்‌ கரும்பு வில்‌, மலர்ப்பாணம்‌ 
ஆகியவற்றை எடுத்துக்‌ கொண்டு காமேசுவரியாவதற்கு 
அனுகூலமாக ஆயிற்று. 


தாரகாசுரன்‌, சூரபத்மன்‌ போன்ற அசுரர்கள்‌ மூன்று 
லோகங்களையும்‌ ஹிம்‌சித்து வந்த சந்தர்ப்பம்‌ அது. இவர்கள்‌ 
நிரம்பத்‌ தபஸ்‌ பண்ணி எல்லையில்லாத பலம்‌ பெற்றிருந்‌ 
தார்கள்‌. சாக்ஷாத்‌ பரமேசுவர தேஜஸிலிருந்து உண்டாகும்‌ 
குமாரன்தான்‌ தங்களை வதம்‌ செய்ய முடியுமென்று இவர்கள்‌ 
வரம்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. அந்தப்‌ பரமேசுவரனோ 
இப்போது பரம ஞான மூர்த்தியாக, எந்தக்‌ காரியமும்‌ 
இல்லாமல்‌, ஆத்மானந்தத்தில்‌ முழுகி, தக்ஷிணாமூர்த்தியாக 
உட்கார்ந்து விட்டார்‌. 


இவரை எப்படிப்‌ புத்திரோத்பத்தி செய்ய வைப்பது? 


அசுரர்களால்‌ ஹிம்ஸிக்கப்பட்ட தேவர்களுக்கு ஒரே வழி 
தான்‌ தெரிந்தது. அப்போது ஹிமயபர்வத ராஜனுக்குப்‌ 
புத்திரியாகப்‌ பிறந்திருந்த பார்வதி தேவி, இந்தத்‌ தக்ஷிணா 
மூர்த்திக்குக்‌ கைங்கர்யம்‌ செய்து வந்தாள்‌. காமத்துக்கு அதி 
தேவதையான மன்மதன்‌, .பார்வதியிடம்‌ பரமேசுவரனின்‌ 
மனஸைத்‌ திருப்பி விட்டால்‌, பிறகு சிவகுமார ஜனனம்‌ 
ஏற்பட்டுவிடும்‌ என்று தேவர்கள்‌ எண்ணினார்கள்‌. 
மன்மதனிடம்‌, ‘oor சக்தியைப்‌ பரமேசுவரனிடம்‌ காட்டு” 
என்று ஏவி விட்டார்கள்‌. ( 


லோகம்‌ முழுக்க ஸ்வாதீனம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்கிற 
ஆற்றலை, மன்மதனுக்குத்‌ தந்ததே பரமேசுவர சக்திதான்‌. 
இவன்‌ அந்தப்‌ பரமேசுவரனிடம்‌ பக்தியோடு போய்த்‌ தன்‌ 
அவரிடம்‌ அர்ப்பணம்‌ பண்ணியிருந்தாலே போதும்‌. 
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கருணாமூர்த்தியான அவர்‌ காரியத்தை முடித்துத்‌ தந்திருப்பார்‌. 
ஆனால்‌ இவனோ அப்படிப்பட்ட சமர்ப்பண புத்தி 
இல்லாமல்‌, அகங்காரத்தோடு போனான்‌. பரமேசுவரனையே 
தன்னால்‌ வசப்படுத்திப்‌ பார்வதியிடம்‌ மோகிக்கச்‌ செய்ய 
முடியும்‌ என்று அகம்பாவப்பட்டுக்‌ கொண்டு போனான்‌. 
பெற்ற தாயிடமே கற்ற வித்தையைக்‌ காட்டுவதுபோல்‌ 
பரமேசுவரன்‌ மேல்‌ மலர்‌ அம்புகளை விட்டான்‌. 


சட்டென்று ஸ்வாமிக்கு ஒரு சலனம்‌ உண்டாகிறாற்‌ போல்‌ 
இருந்தது. ' கண்ணைத்‌ திறந்தார்‌. அவருக்கு மூன்று கண்கள்‌. 
ஆனால்‌ இப்போது மூன்றுக்கும்‌ வேலை வைக்கவில்லை. 
அக்கினி மயமான நெற்றிக்‌ கண்ணை மட்டும்தான்‌ துளித்துளி 
திறந்தார்‌. அவ்வளவுதான்‌! மன்மதன்‌ அக்னி ஜ்வாலையான 
அந்தத்‌ திருஷ்டியில்‌ அப்படியே எரிந்து பஸ்மமாகி விட்டான்‌. 
“தான்‌ மகா அழகன்‌' என்ற கர்வம்‌ அவனுக்கு உண்டு. சரீர 
ஸெளந்தர்யம்‌ ஞானாக்னியின்‌ முன்னால்‌ நிற்க முடியாது 
என்று காட்டுறெ மாதிரி, இப்போது பரமேசுவரன்‌ முன்னால்‌ 
சாம்பல்‌ குவியலாகி விட்டான்‌. எவன்‌ சர்வாங்க சுந்தரன்‌ 
என்று பேர்‌ பெற்றிருந்தானோ, அவனுக்கு இப்போது 
அங்கமே இல்லாததால்‌ “அனங்கன்‌' என்ற பேர்‌ ஏற்பட்டது. 


மன்மதனின்‌ பத்தினியான ரதி புலம்பினாள்‌. பார்வதி 
தேவி அவளுக்கு அபயம்‌ தந்து. HUM கண்ணுக்கு மாத்திரம்‌ 
மன்மதன்‌ தெரியும்படியாக அனுக்ரெகித்தாள்‌. மன்மதனை! 
பார்த்து, “நான்தான்‌ உனக்கு இந்த வில்லையும்‌ அம்பையும்‌ 
தந்து சகல ஜீவராசிகளையும்‌ காம வசப்படுத்தும்படி 
அனுக்கிரஹம்‌ செய்கிறேன்‌. இப்போது இருக்கிற எட்ட 
எல்லாரும்‌ ஸனகாதி முனிவர்களைப்போல்‌ ஞா களாக 
இருந்து விட்டால்‌, ஏராளமான கர்மா பாக்கியோடு மரணம்‌ 
அடைந்து இன்னமும்‌ ஜனனம்‌ 
மாக்கள்‌ மறுபடி பிறக்க முடி 
உண்டாகும்‌. அவர்கள்‌ மறுபடி உடம்‌ Mee 
Aari செய்துகொண்டு, கர்மாவைத்‌ pga a Bee 
நிவிருத்தி பெற முடியும்‌. இதற்காகத்தா க! வகுத்த ப்‌ 
உற்பத்தி நடக்க வேண்டுமென்று உனக்குச்‌ சக்தி தந்து ௨ 
ஓர்‌ அதிகாரியாக வைத்தேன்‌. 


மேலதிகாரியிடமே உன்‌ கைவரிசையைக்‌ காட்‌ 
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சக்தியைக்‌ காட்டிப்‌ பிரயோஜனம்‌ இல்லை; பக்திக்குத்தான்‌ 
அவர்‌ வசப்படுவார்‌. அவரிடம்‌ எப்படிக்‌ காரியம்‌ நடத்திக்‌ 
கொள்வது என்று இப்போது பார்‌' என்று அம்பாள்‌ 
சொல்லிவிட்டு, அவனுக்குத்‌ தந்திருந்த கரும்பு வில்லையும்‌, 
புஷ்ப பாணங்களையும்‌ தானே கைகளில்‌ எடுத்துக்‌ கொண் 
டாள்‌. 'ஈசுவரனிடத்தில்‌ போய்‌ நின்றாள்‌. அன்பு மயமாக 
அவரைப்‌ பார்த்தாள்‌. கரும்பு வில்லும்‌, மலரம்பும்‌ தரித்து, 
இப்படி அன்பு பொங்கப்‌ பார்த்தபோதுதான்‌ அவளுக்கு 
காமாக்ஷி என்று பேர்‌ வந்தது. காம - அன்பு; அக்ஷி - கண்‌; 
அன்பு பொங்கும்‌ கண்ணை உடையவள்‌ காமாக்ஷி. 'காமாக்ஷி' 
என்பதற்கு வேறு தத்வார்த்தங்களும்‌ சொல்வதுண்டு. அது 
இருக்கட்டும்‌. நேர்‌ அர்த்தம்‌, 'காமக்கண்ணி'. 


'காமக்கண்ணி' என்ற இந்தக்‌ காமாக்ஷி நாமம்‌ தமிழில்‌ 
தொன்று தொட்டு இருந்து வந்திருக்கிறது. சங்க காலப்‌ பெண்‌ 


புலவர்‌ ஒருத்திக்குக்‌ “காமக்‌ கண்ணியர்‌ நப்பசலையார்‌ என்று. 


பெயர்‌. காமாக்ஷி வழிபாடு தமிழ்நாட்டில்‌ ஆதி காலத்திலேயே 
இருந்ததால்தான்‌, அந்தப்‌ பெண்மணிக்கு இப்படிப்‌ பெயர்‌ 
இருந்திருக்கிறது. இது இருக்கட்டும்‌. கதைக்குப்‌ போகலாம்‌. 


முதலில்‌ மன்மதன்‌ பரமேசுவரன்‌ மேல்‌ பாணப்‌ பிரயோகம்‌. 


செய்தான்‌. எதிரியாகப்‌ போர்‌ செய்தான்‌. எரிந்து போனான்‌. 
அம்பாளோ வில்‌ கரும்பையும்‌ அம்புப்‌ புஷ்பங்களையும்‌ 
ஈசுவரனுடைய பாதத்தில்‌ அர்ப்பணம்‌ செய்து, நமஸ்கரித்தாள்‌. 
அவர்‌ தன்னையே அவளுக்கு ஸ்வாதீனப்படுத்தி விட்டார்‌. 
அகம IE CL உள்ள சக்தி இது! 


ம்‌ அன்பு ததும்புகிற கண்களை, கண்ட 
வுடனேயே அவருக்கும்‌ அன்பு சுரந்தது. பஞ்ச இந்திரியங்‌ 
களாலும்‌, மனஸாலும்‌ ஜீவ சமூகத்தை எல்லாம்‌ ஆட்டிப்‌ 
படைத்து. விளையாடும்‌ மகாசக்தி படைத்த இவள்‌, அந்தச்‌ 
உடயாளமான ஐந்து பூக்களையும்‌ கரும்பையும்‌ 
ஈட்டு சமர்ப்பணம்‌ பண்ணி நமஸ்காரம்‌ 
பிரேமை பொங்கியது. 


ரால்‌ தாரகன்‌, சூரபத்மன்‌ ஆகியோரின்‌ சம்ஹாரம்‌ எல்லாம்‌ 
நடந்தன. 


யாருமே இன்னொருவரிடம்‌ தோற்றுப்‌ போனால்‌ 
அவமானம்தான்‌ கொள்வார்‌. ஆனால்‌ இதற்கு ஒரு விதி 
விலக்கு உண்டு. சொந்தப்‌ பிள்ளையிடம்‌ தோற்றுப்‌ போனால்‌ 
மட்டும்‌ அவமானத்துக்குப்‌ பதில்‌ பெருமையாகவே இருக்கும்‌. 
“புத்ராத்‌ இச்சேத்பராஜயம்‌' என்று இதையே சொல்வார்கள்‌. 
இதற்கு அனுசரணையாக, பரமேஸ்வரனும்‌ கூடத்‌ தன்னா 
லேயே வதைக்க முடியாத தாரகாதி அசுரர்களை, தன்‌ 
குமாரனான சுப்ரமண்யன்‌ சம்ஹாரம்‌ செய்ததில்‌ பெருமையே 
கொண்டார்‌. இதற்கு முன்னால்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தியாக, மூல 
குருமூர்த்தியாக இருந்த அவரே சுப்ரமண்ய ஸ்வாமியிடம்‌ 
பிரணவ உபதேசம்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டு, தன்னைவிட ஒருபடி. 
பிள்ளையை உயர்த்திக்‌ காட்டிப்‌ பெருமை அடைந்தார்‌. 
இப்படியாக ஈசுவரன்‌ ஞானம்‌, வீரம்‌ இரண்டிலும்‌ தன்னை 
விடத்‌ தானே அதிகப்‌ பிரகாசமான ரூபமெடுத்துக்‌ கொண்டு 
சுப்ரமண்யராக வந்ததற்குக்‌ காரணம்‌ அம்பாளின்‌ சேர்க்கை 
தான்‌. காமன்‌ எரிந்தபின்‌ அவள்‌ கரும்பு வில்லும்‌, மலர்‌ 
அம்பும்‌ தரித்துக்‌ காமேசுவரியாகி, இவரைத்‌ தன்னிடம்‌ அன்பு 
கொள்ள வைத்ததுதான்‌ இத்தனைக்கும்‌ காரணம்‌, 


இந்தப்‌ புராணக்‌ கதைக்கு திருஷ்டாந்தமாகவே, இன்றைக்‌ 
கும்‌ காஞ்சீபுரத்தில்‌ ஏகாம்பரநாதா _ஆலயத்துக்கும்‌, 
காமாக்ஷியம்மன்‌ ஆலயத்துக்கும்‌ நடு மத்தியில்‌ குமரக்‌ 
கோட்டம்‌ என்றெ சுப்ரமண்யர்‌ ஆலயம்‌ இருக்கிறது. 
ஸோமாஸ்கந்த மூர்த்தத்தில்‌ எப்படி ஈசுவரனுக்கும்‌ உமாதேவிக்‌ 
கும்‌ நடுவில்‌ ஸ்கந்தர்‌ இருக்கிறாரோ. அப்படியே காஞ்சியில்‌ 
காமாக்ஷியின்‌ காமகோட்டம்‌ அல்லது காமகோடிக்கும்‌ 
ஏகாம்பரேசுவரின்‌ ஆலயமான ருத்ரகோடிக்கும்‌ மத்தியில்‌ 
குமரக்கோட்டம்‌ இருக்கறது. 


shows கல்யாணசுந்தரராகக்‌ காமாக்ஷி 
popat Ra எதற்காக? தாரசாதிகளின்‌ வதத்துக்காக 
மாற்றின ன - மரணங்களிலிருந்து விடுபடுவதற்காகவே, 
ல ஜலக்‌ ஜனனம்‌ எடுக்க ட அவர்களின்‌ கஷ்டங்‌ 
்‌ : b போக்குவதற்காகக்‌ கருணா 
களையும்‌, அஞ்ஞானத்தைப Bee 


CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


மூர்த்தியான ஒரு கடவுள்‌ வேண்டும்‌. தக்ஷிணாமூர்த்திக்கு 
மாயாப்‌ பிரபஞ்சத்தையோ, அதிலுள்ள பிரஜைகளையோ 
அவர்களுடைய கஷ்டங்களையோ பற்றிச்‌ சிந்தையே இல்லை. 
ஞான சாகரமாக இருந்த அவரைக்‌ கிருபா சமுத்திரமாக்கி 
ஜீவராசிகளின்‌ துயர்‌ தீர்க்க வைக்கவே, அம்பிகை, காமேசுவரி 
யாகி அவரைக்‌ கல்யாண சுந்தரராக்கினாள்‌. இவளே இந்த 
லோகானுக்கிரஹத்தைச்‌ செய்கிற யோக்கியதை வாய்ந்தவள்‌ 
தான்‌. அவரை இவள்‌ அனுக்கிரஹம்‌ செய்ய வைப்பதாகச்‌ 
சொன்னாலும்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ செய்பவள்‌ இவளேதான்‌. 
சும்மாயிருப்பதுதான்‌ அவர்‌ சுபாவம்‌. செயல்‌ என்று வந்து 
விட்டாலே அது இவளுக்கு உரியதுதான்‌. இருந்தாலும்‌ ஒரு 
லீலையாக அவர்‌ செய்வதுபோல்‌ காட்டினாள்‌. அவ்வளவு 
தான்‌! லோகத்தில்‌ ஸ்திரீ தர்மம்‌ எப்படியிருக்க வேண்டும்‌ 
என்று காட்டுவதற்காகத்‌ தனக்குப்‌ பதில்‌ ஒருத்தனை ஏற்படுத்‌ 
இக்‌ கொண்டு, அவனுக்கே பெருமையை எல்லாம்‌ சேர்த்தாள்‌! 


பரமேசுவரனிடம்‌ தன்‌ மீது மோகத்தை உண்டாக்கினாள்‌ 
காமாக்ஷி. எதற்காக? மனுஷ்யர்களின்‌ மோகத்தை அவர்‌ 
அடக்கி, அவர்களுக்கு ஜனன நிவிருத்தி தர வேண்டும்‌ 
என்பதற்காகவே! கலப்பில்லாத ஞான மயமாக. இருக்கிற 
ஈசுவரனை லோக க்ஷமத்துக்காக மோகிக்க வைத்த சிவகாம 
சுந்தரி அவள்‌. 'இப்படிப்பட்ட நீயே மோகத்தில்‌ மூழ்கிக்‌ 
இடக்கிறவர்களைக்‌ கைதூக்கி மோக்ஷம்‌ தருகிறாயே, என்ன 
ஆச்சரியம்‌!” என்று பாடுகிறார்‌ மூகர்‌. 


பரமேசுவரனுக்குக்‌ காமத்தை உண்டாக்கியவாறே 
நம்முடைய காமத்தைக்‌ கண்டிக்கிறாள்‌. காமன்‌ பஞ்ச புஷ்பப்‌ 
பாணங்களையும்‌ கரும்பு வில்லையும்‌ பிரயோகித்து 


நம்முடைய பஞ்ச இந்திரியங்களையும்‌ மனஸையும்‌ தடுமாறிப்‌: 


போகச்‌ செய்கிறான்‌. பரதேவதை இந்தப்‌ பஞ்ச பாணங்களைத்‌ 
தன்‌ திருக்கரங்களில்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருப்பதாலே, 
நம்முடைய இந்திரியங்கள்‌ வெறித்து ஒடாமல்‌ தன்‌ பிடிப்பில்‌ 
வைத்துக்‌ கொண்டு ரக்ஷிக்கிறாள்‌. அவளுடைய கையில்‌ 
மனோரூபமான Barr (கரும்பு) இருப்பதால்‌ நம்‌ சித்த 
விகாரங்கள்‌ எல்லாம்‌ நசிக்கின்றன. சப்தம்‌, ஸ்பரிசம்‌, ரூபம்‌, 
ரஸம்‌, கந்தம்‌ என்று ஐம்புலன்கள்‌ அனுபவிக்கிற அழகுகள்‌ 


லாம்‌. அவனுடைய மகக Barer அனுபவிக்கிற 


நம்‌ மனஸும்‌ அவள்‌ கையில்‌ வசப்பட்ட வஸ்துதான்‌ என்று 
உணர்த்துவதற்காகக்‌ கரும்பு வில்லும்‌, மலரம்புகளும்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டு, காமாக்ஷியாக திவ்ய ரூபம்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. 
கரும்பின்‌ மாதுரியமும்‌, புஷ்பங்களின்‌ மிருதுத்‌ தன்மையும்‌ 
கொண்டவளாக இருக்கிறாள்‌. 


எந்த அக்ஷங்களால்‌ (கண்களால்‌) ஈசுவரனுக்குக்‌ காமத்தை 
உண்டாக்கிக்‌ காமாக்ஷியானாளோ, அதே கண்களின்‌ கடாக்ஷம்‌ 
நம்மேல்‌ துளி விழுந்தால்‌ போதும்‌. நமது எந்தவிதமான 
காமமும்‌ பறந்து விடும்‌. நாம்‌ பார்ப்பதை எல்லாம்‌ 
அவளுடைய பல வேஷங்களாகவே பார்ப்போம்‌. எல்லாம்‌ 
ஒன்றாகி விடும்‌. அத்வைதமாகி விடும்‌. ஒன்று உசத்தி, ஒன்று 
தாழ்த்தி என்று இராது. “காடும்‌ வீடும்‌, சத்துருவும்‌ மித்திரரும்‌, 
ஓடும்‌ யுவதியின்‌ உதடும்‌ சமமாகவே தெரியும்‌, - 
ஸ்ரீ காமாக்ஷியின்‌ கடாக்ஷம்‌ பெற்றவர்களுக்கு என்று மூகர்‌ 
இதையே சொல்கிறார்‌. எல்லாம்‌ சமமாகும்‌ அந்த நிலைதான்‌ 
பிரம்ம ஞானம்‌ என்பது. 


பார்வதீ கல்யாண வைபவத்தின்போது சகல லோகங்களும்‌ 
ஆனந்தமாக இருந்தன. அப்போது மன்மதனுக்கு "மட்டும்‌ 
தேகமில்லாத குறை இருக்க வேண்டாம்‌ என்று அம்பாளும்‌ 
ஈசுவரனும்‌ நிருபை கொண்டு அவனுக்கு எரிந்து போன 
சரீரத்தை மறுபடியும்‌ தந்தனர்‌. 


தபஸ்வியாக இருந்த பரமேசுவரன்‌ பார்வதியைத்‌ திருக்கல்‌ 
யாணம்‌ செய்து கொண்டார்‌. பிறகு குமரோத்பத்தியும்‌ செய்து 
விட்டார்‌. ஒரு விதத்தில்‌ இது தன்னுடைய வெற்றிதான்‌ என்று 
மன்மதன்‌ சந்தோஷப்பட்டான்‌. இதைத்‌ தன்‌ _ வெற்றியாக 
அடில லோகமும்‌ மதிக்கச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று ஆசைப்‌ 
பட்டான்‌. தாம்பத்தியம்‌ செய்து வைப்பது இவன்‌ 
டிபார்ட்மென்ட்தானே? அம்பாளே இந்த இலாகாவுக்கு 
இவனை ஆபீஸராகப்‌ போட்டிருந்தாளே! தன்‌ இலாகாவுக்குள்‌ 
வருகிற காரியம்‌ நடந்தபோது, அதற்குரிய பெருமை தனக்கே 
சேர வேண்டுமென்று நினைத்தான்‌! பரமானுக்கிரஹ மூர்த்தி 
யான அம்பாளைப்‌ பிரார்த்தித்தாலே தன்‌ ஆசை நிறைவேறும்‌ 


என்று கண்டு கொண்டான்‌: = 
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ஸர்வ வியாபினியாக இருக்கிற பரப்பிரம்ம சக்தியான 
அம்பாள்‌, காஞ்ச மகா க்ஷேத்திரத்தில்‌ விசேஷ சான்னித்தியத்‌ 
தோடு காமாக்ஷியாக எழுந்தருளியிருப்பதை அறிந்து கொண்‌ 
டான்‌. பூலோகத்தை ஒரு ஸ்திரீயாகப்‌ பாவித்தால்‌ அவளுக்குப்‌ 
பூட்டிய ஓட்டியாணம்‌ மாதிரிக்‌ காஞ்சீபுரம்‌ உலகத்தின்‌ 
மையமாக இருக்கிறது. காஞ்ச என்றால்‌ ஒட்டியாணம்‌ என்றே 
அர்த்தம்‌. அதில்‌ நாபி ஸ்தானத்தில்‌ காமாக்ஷியின்‌ வாஸ ஸ்தான 
மான கர்ப்பகிருஹம்‌ இருக்கிறது. அதற்குப்‌ பேர்‌ பிலாகாசம்‌. 
பிலம்‌ என்றால்‌ குகை. நாபிக்‌ கொடியிலிருந்து கர்ப்பத்திலிருக்‌ 
கிற குழந்தை ஆகாரம்‌ பெறுகிற மாதிரி, சகல ஜீவராசிகளும்‌ 
இந்த பிலாகாசத்திலிருந்துதான்‌ அம்பாளின்‌ அனுக்கிரஹத்தால்‌ 
சகல சக்திகளையும்‌ பெறுகிறார்கள்‌. . 


- ஆகாசம்‌ என்பதே ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌. எங்கும்‌ பரவியிருக்கும்‌ 
வெளியை மஹாகாசம்‌ என்பார்கள்‌. அந்த வெளியே நமக்‌ 
குள்ளே ஆத்மாவாக, ஞான மயமாக இருக்கிறபோது, பேரம்‌ 
பலம்‌ சிற்றம்பலமாகிறது. மஹாகாசம்‌ தஹராகாசமாநெது. 
சிதம்பரம்‌ என்பதும்‌ அதுதான்‌. ‘AS’ என்றால்‌ 'ஞானம்‌': 
'அம்பரம்‌' என்றால்‌ ஆகாசம்‌. நம்மை நாமே அறிந்து 
கொள்ளும்‌ ஞானம்‌ உண்டாகும்போது, நம்முடைய சகல்‌ 
எண்ணங்களுக்கும்‌ மூலமான வஸ்து, நம்முடைய சுவாசத்துக்‌ 
கும்‌ மூலமாக இருதய ஆகாசமாக இருப்பதை அனுபவிக்க 
முடியும்‌. 


லோகத்தையே ஒரு புருஷ வடிவமாகக்‌ கொண்டால்‌ அந்த 
விராட்‌ புருஷனின்‌ இருதய ஸ்தானம்தான்‌ சிதம்பர Cas HTS 
தில்‌ ரகசியமாக உள்ள ஆகாசம்‌. “சிதம்பர ரஹஸ்யம்‌” என்றே 
அதைச்‌ சொல்வார்கள்‌. அதுவேதான்‌ காஞ்‌£€புரத்தில்‌ பிலாகாச 
மாகவும்‌ இருக்கிறது. “காம கோஷ்டம்‌' என்று ஸம்ஸ்கிருதத்‌ 
திலும்‌, 'காமகோட்டம்‌' என்று தமிழிலும்‌ சொல்லப்படுகிற 
. காமாக்ஷி ஆலயத்தின்‌ கர்ப்பக்கருஹத்தில்‌ பிலாகாசம்‌ இருந்‌ 
தாலும்‌, அதன்‌ சக்தி காஞ்‌€ மண்டலம்‌ முழுவதிலுமே 
பரவியுள்ளது. சிதம்பரத்தில்‌ சித்சபையில்‌ மட்டுமே 
ஞானாகாசம்‌. இங்கோ காஞ்‌€ மண்டலம்‌ முழுக்க அது வியா 
பித்திருக்கிறது. புராணம்‌ இப்படித்தான்‌ சொல்கிறது. 


_பிலாகாச ரூபிணியான அம்பிகை காமனின்‌ கரும்பு வில்லை 


யும்‌, மலர்ப்‌ பாணங்களையும்‌ தானே தாங்கிக்‌ காமாக்ஷியாக 
அமர்ந்திருக்கிறாள்‌. ராஜராஜேசுவரியான அவளை வேண்டி 
னால்‌ தன்‌ காரியம்‌ நடக்கும்‌ என்று தெரிந்து கொண்ட 
மன்மதன்‌ காஞ்சீபுரத்துக்கு வந்து தபஸ்‌ செய்தான்‌. 


கருணாமூர்த்தியான அம்பாள்‌ அவனுக்குப்‌ பிரஸன்ன 
மானாள்‌. 


“அம்மா! என்னை பஸ்மம்‌ செய்த ' அதே பரமேசுவரன்‌ 
பிற்பாடு உன்னிடம்‌ பிரேமை கொண்டான்‌. காமத்துக்கு 
அதிகாரியாக என்னை நீதான்‌ நியமித்தாய்‌. அதனால்‌ எவர்‌ 
பிரேமை கொண்டாலும்‌ அது என்‌ அதிகார எல்லையைச்‌ 
சார்ந்தது'” என்று. jurisdiction பேசினான்‌ மன்மதன்‌. 


“அம்மா, பரமேசுவரன்‌ உன்னை விவாகம்‌ செய்து கொண்‌ 
டது என்‌ வெற்றிதான்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ என்னைச்‌ சாம்பலாகச்‌ 
சுட்டெரித்ததுதான்‌ லோகப்‌ பிரசித்தமாயிருக்றெதே ஒழிய, 
நான்‌ அவரை ஐயித்தது எங்குமே பிரகடனமாகவில்லை. 
எல்லோருக்கும்‌ மாதாவாக இருக்கிற நீதானம்மா, இந்தக்‌ 
குழந்தையிடமும்‌ கருணை கொண்டு, என்னை ஐயசாலி என்று 
பிரகடனப்படுத்த வேண்டும்‌'' என்று காமா௯்ஷியைப்‌ பிரார்த்‌ 
இத்தான்‌ மன்மதன்‌. 

கருணை நிறைந்த அம்பிகை அக்குழந்தைக்கு மனமிரங்கி 
னாள்‌. 


உடனே கைலாஸத்திலும்‌, மற்றும்‌ ஸகல க்ஷேத்திர சிவால 
யங்களில்‌ உள்ள ல்‌ சன்னிதிகளிலும்‌ இருக்கற தன்னு 
டைய சக்தியையெல்லாம்‌ ஆகர்ஷித்து, இந்த பிலாகாசத்துக்‌ 
குள்‌ அடைத்துக்‌ கொண்டு விட்டாள்‌. கைலாஸத்தில்‌ பார்வதி 
யின்‌ ஜீவசக்தியைக்‌ காணவில்லை. அப்படியே பூலோகத்தில்‌: 
எல்லாச்‌ சிவன்‌ கோயில்களிலும்‌ உள்ள அம்பாள்‌ மூர்த்திகளும்‌ 
ஜீவகளை இழந்து விட்டன: கைலாஸத்திலும்‌, மற்ற க்ஷேத்திரங்‌ 
களிலும்‌ எழுந்தருளியிருக்கிற பரமேசுவரன்‌ தம்முடைய பிரிய 
பத்தினியை இழந்து தவிக்க ஆரம்பித்து விட்டார்‌. அவருக்கு 
மன்மதனின்‌ ஆ யும்‌ அம்பாளின்‌ லீலையும்‌ தெரியாதா? 
அவன்‌ ஆசைப்பட்டபடிதான்‌ இருக்கட்டுமே. என்று அவரும்‌ 
தவித்ததுபோல்‌ நடித்தார்‌! Gee தாம்‌ எரித்த மன்மதனுக்கு 
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விட்டுக்‌ கொடுத்து விளையாடினார்‌! கேேத்திரந்தோறும்‌ 
இப்படி சிவன்‌ தவிப்பதையும்‌ கைலாஸத்தில்‌ அவர்‌ பரிதவிப்ப 
தையும்‌ பார்த்த பிரம்மா காமாக்ஷியிடம்‌ ஈசுவரனுக்காகப்‌ 
பரிந்து தூது பேசினார்‌. 


“பரமேசுவரன்‌ மன்மதாவஸ்தைக்கு ஆளாகித்‌ தவிப்பது 
இப்போது ge பிரசித்தியாகி விட்டது. மன்மதன்‌ வேண்டிய 
தும்‌ இதுதான்‌. அதற்காகவே இப்படி என்னுடைய சகல களை 
களையும்‌ இங்கேயே ஆகர்ஷித்துக்‌ கொண்டேன்‌' என்று 
அம்பாள்‌ பிரம்மாவுக்குக்‌ கூறி, மறுபடியும்‌ ஜீவகளையைக்‌ 
கைலாஸத்துக்கும்‌ மற்ற சகல க்ஷேத்திரங்களுக்கும்‌ அனுப்பி 
வைத்தாள்‌. அவற்றில்‌ மறுபடியும்‌ அம்பிகையின்‌ சான்னித்‌ 
தியம்‌ உண்டாயிற்று. பரமேசுவரனும்‌ தாப்சமனமாகுத்‌ திருப்தி 
அடைந்தா H. 


இது 'காமாக்ஷி More’ SHV காணப்படும்‌ விருத்தாந்தம்‌. 
இந்தப்‌ புரண வரலாற்றுக்குச்‌ சரித்திர ரீதியிலும்‌ கல்வெட்டுக்‌ 
களில்‌ “நிரூபணம்‌” (proof) இருக்கிறது. 


அனேக சிவ ஸ்தலங்களில்‌ |உள்ள அம்பாள்‌ சன்னிதிகளுக்கு 
'காமகோட்டம்‌' என்ற பெயர்‌ இருப்பதாக அந்தந்த சன்னிதி 
களில்‌ உள்ள கல்வெட்டுகளிலிருந்து] தெரிகிறது. சோழர்‌ 
காலத்திலிருந்து பல அரசர்கள்‌ இந்த சன்னிதிகளுக்குத்‌ 
திருப்பணி செய்ததைச்‌ சிலர்‌ சாஸனமாகப்‌ பொறித்து 
வைத்திருக்கிறார்கள்‌. அவிநாசி, விஜயமங்கலம்‌, திருவொற்‌ 
றியூர்‌, திருக்காட்டுப்பள்ளி, வல்லம்‌, திருப்பழனம்‌, கோயிலாடி. 
மாதிரிப்‌ பல க்ஷேத்திரங்களில்‌ உள்ள அம்பாள்‌ சன்னிதிக்‌ 
கல்வெட்டுகளில்‌, அந்தந்த] அம்பாளைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லும்‌ 
போது, “திருகாமக்‌ கொட்டத்து நாச்சியார்‌'' ““இருக்காமக்‌ 
கொட்ட்முடைய அழகமர்‌ மங்கையார்‌” “இருக்காமக்‌ கொட்ட 
முடைய அகலநாயுகியார்‌'' என்றெல்லாம்‌ குறிப்பிட்டிருக்‌ 
ANS. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ குறிலைக்‌ குறிக்கும்‌ ஒற்றைக்‌ கொம்பு 
(9) நெடிலைக்‌ குறிக்கும்‌ இரட்டைக்‌ கொம்பு (G) என்ற வித்தி 
யாசம்‌ கிடையாது. இதனால்தான்‌ “காம கோட்டம்‌' “காம 
கொட்டம்‌' என்று இருக்கிறது. இதெம்பரத்திலும்‌ இப்படி. ஒரு 
தமிழ்க்‌ கல்வெட்டு இருக்கிறது. அதோடு ஸம்ஸ்‌ருதத்திலும்‌, 
> ஷ்ட ஸ்திதாயா,” என்று அங்குள்ள சிவ காமேசுவரி 


யைச்‌ சொல்லும்‌ சாஸனம்‌ இருக்கிறது. 


எல்லா சக்திக்‌ கோட்டங்களிலும்‌ இருந்த ஜீவகளை காஞ்சீ 
புரத்துக்கு இழுக்கப்பட்டு மறுபடியும்‌ அங்கிருந்து அந்தந்த 
கே்ஷேத்திரத்துக்கு அனுப்பப்பட்டதாகப்‌ புராணம்‌ சொல்லுகிற 
தல்லவா? அதாவது இப்போது நாம்‌ எந்த ஒரு க்ஷேத்திரத்து 
௮ம்பாள்‌ சன்னிதியிலும்‌ அனுபவிக்கிற சான்னித்தியமானது 
ஒரு காலத்தில்‌ காஞ்சி காமாக்ஷியின்‌ சன்னிதிக்கு இழுக்கப்‌ 
பட்டு, பிறகு அங்கிருந்தே இந்த கேஷத்திரத்துக்குத்‌ திருப்பி 
அனுப்பப்பட்டதாகும்‌. இப்படிக்‌ காமகோட்டத்திலிருந்தே 
எல்லா ஸ்தலங்களுக்கும்‌ அம்பாள்‌ சன்னிதிகளையும்‌ 'காம 
கோட்டம்‌' என்றே குறிப்பிடுகிற வழக்கம்‌ வந்திருக்க 
வேண்டும்‌. 


இன்று ஆலங்குடி என்கிற, பழங்காலத்‌ திருஇரும்பூளையில்‌ 
ஞானசம்பந்தர்‌ பாடியுள்ள தேவாரத்தில்‌, கச்சிப்பொலி காமக்‌ 
கொடியுடன்‌ கூடி என்கிறார்‌. முன்பே சொன்னது போல்‌ 
குறில்‌-நெடில்‌ கொம்பு வித்தியாசத்தை நினைத்தால்‌ இங்கே 
'காமகோடி' என்பது 'காமக்கோடி' அல்லது காமகோடி 
என்றேயிருக்கலாம்‌. ஆலங்குடி அம்பாளை காமகோடி என்று 
சொன்னதோடு மட்டுமின்றி, அது ஏதோ அந்த கேஷஷத்திரத்‌ 
துக்கே சுபாவமாக ஏற்பட்ட பேர்‌ அல்ல என்று தெளிவு 
படுத்துகிற மாதிரி, “கச்சிப்பொதி' என்று -காஞ்சீபுரத்தைப்‌ 
பிரஸ்தாபிக்றொர்‌ ஞானசம்பந்தர்‌. அப்பா ஸ்வாமிகள்‌ திருவ 
திகைத்‌ திருத்தாண்டகத்தில்‌ கொழும்‌ பவளச்செங்கனி வாய்க்‌ 
காமக்‌ கோட்டி என்கிறார்‌. இதிலிருந்தும்‌, மற்ற -க்ஷேத்திரங்களி 
லும்கூட காமாக்ஷியின்‌ சக்தியே அருள்பாலித்தது. என்று 
ஆறெது. காமக்‌ கொட்ட வாஸினி என்பதால்‌ அப்பர்‌, காமக்‌ 
கோட்டி என்றார்‌ போலிருக்கிறது. 


- ச “காம 
காமகோடி வேறு, ௧ பகத 2 வல்‌ தல்ல அம்‌ 
இரப்ப பனு கோட்டம்‌ காமகோட்டம்‌. கர்மங்கள்‌ எல்லாம்‌ 


say போற கோடியாக, அதாவது ஞான ஸ்வரூபமாக 
இறப்பது கண்டன்‌ காமாக்ஷியேதான்‌ காமகோடி... மூர்த்தி 
யாகச்‌ சொல்லுறெபோது காமாக்ஷி. பீடமாகச்‌ சொல்லும்‌ 
போது காமகோடி. காமாக்ஷி பன sis TPE 

S Aa பரசுராமரின்‌ தீர்த்த யாத்திரையின்‌ 
இருக்கறது. பாகவதத்தி = 
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க்கோட்டி' வேறு. காமாக்ஷியின்‌ . 


போது, அவர்‌ காஞ்£புரத்துக்கு வந்ததைக்‌ கூறுகையில்‌ “காம 
கோடி புரியான காஞ்சிக்கு' என்றே சொல்லி இருக்கிறது. 
(காமகோடி புரீம்‌ காஞ்சீம்‌). காஞ்சீபுரத்தில்‌ ஏராளமான 
Aa, விஷ்ணு ஆலயங்கள்‌ இருந்தாலும்‌, அம்பாளின்‌ காம 
கோடி புரியாகவே அது ஆதி காலத்திலிருந்து விசேஷிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது என்று இதிலிருந்து தெரிகிறது. 


இதர கேஷத்திரங்களில்‌ அம்பாள்‌ சான்னித்தியத்தை 
மறுபடியும்‌ ஏற்படுத்திய காமாகஷி- மன்மதன்‌ வெற்றிக்குக்‌ 
காஞ்சியில்‌ மட்டும்‌ சாசுவதமான அடையாளம்‌ இருக்க வேண்‌: 
டும்‌ என்று கருணை கொண்டாள்‌. அதனால்‌ காஞ்சீபுரத்தில்‌ 
மட்டும்‌ எந்தச்‌ சிவாலயத்திலும்‌ அம்பாள்‌ சன்னிதி இருக்‌ 
கலாகாது என்றும்‌, மன்மதன்‌ சிவனை ஐயித்ததற்கு அடை 
'யாளமாகக்‌ காஞ்சிக்கு 'சிவஜித்‌' க்ஷேத்திரம்‌ என்று பெயர்‌ 
வழங்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ உத்தரவிட்டாள்‌. இப்படிச்‌ செய்‌ 
தால்‌, “ToT இந்தக்‌ காஞ்சி மண்டலத்தில்‌ ஒரு சிவன்‌ கோயிலில்‌ 
கூட அம்பாள்‌ சன்னிதியில்லை! இதற்கு ஏன்‌ சிவஜித்‌ 
க்ஷேத்திரம்‌ என்று பெயர்‌ இருக்கிறது? என்று எல்லோரும்‌ 
யோசிப்பார்கள்‌ அல்லவா? அப்போது புராணத்தை அல்லது 
புராணம்‌, பார்த்தவர்களைக்‌ கேட்பார்கள்‌. உடனே இது 
மன்மதனுக்கு அம்பாள்‌ தந்த வரப்பிரஸாதம்‌ என்று பதில்‌ 
தெரியும்‌. அதாவது மன்மதன்‌ பிரார்த்தித்தபடி அவனுடைய 
வெற்றி என்றென்றும்‌ லோகத்தில்‌ விளங்கும்‌. இப்படித்‌ 
தீர்மானம்‌ பண்ணி, அபசாரம்‌ பண்ணின மன்மதனுக்கும்‌ 
அனுக்கிரஹம்‌ செய்தாள்‌ அம்பாள்‌. இன்றைக்குக்கூடக்‌ 
காஞ்சியில்‌ எத்தனையோ சிவாலயங்கள்‌ இருந்தும்‌, காமாக்ஷ 
கோயிலைத்‌ தவிர வேறு அம்பாள்‌ சன்னிதியே கிடையாது. 


சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகள்‌ காஞ்சீபுரத்தில்‌ உள்ள ஓணகாந்தன்‌ 
தளியில்‌ பாடும்போது, : 


வாரிருங்குழல்‌ வாள்நெடுங்கண்‌ மலைமகள்‌, 
மதுவிம்மு கொன்றைத்‌ 
தாரிரும்‌ தடமார்பு நீங்காத்‌ தையலாள்‌, 
உலகுய்யவைத்த 
- காரிரும்பொழில்‌ கச்சிமூதூர்க்‌ காமகோட்டம்‌ 
நீர்போய்‌ த... 


ஊரிடும்‌ பிச்சை கொள்வ தென்னே, 
ஓணகாந்தன்‌ தளியுளீரே. 


என்கிறார்‌. இந்தத்‌ 'தளி' அல்லது கோயிலுக்குத்‌ தனியாக 
அம்மாள்‌ இல்லாததால்தான்‌, 'உலகுக்கெல்லாம்‌ சோறு போடு 
An காம கோட்டத்துக்‌ காமாக்ஷி இருக்க, நீ ஏன்‌ பிகஷூ£டனனா 
கக்‌ கப்பரையோடு திரிநறொய்‌?' என்று பரமேசுவரனைக்‌ 
கேட்கிறார்‌. காமாக்ஷி ஞானப்‌ பிரதமான தெய்வம்‌ மட்டு 
மில்லை. ஞானப்பால்‌ தருவதோடு அன்ன பூர்ணேசுவரியாக 
உலகுக்கெல்லாம்‌ சோறும்‌ போடுகிறாள்‌. இரு நாழி நெல்லைக்‌ 
கொண்டு அவள்‌ முப்பத்தியிரண்டு அறங்களையும்‌ ஆற்றினாள்‌ 
என்று தமிழ்‌ நூல்கள்‌ சொல்லும்‌. அவள்‌ நமக்குச்‌ சோறு 
போடுவாள்‌. நம்‌ காமனைகளை எல்லாம்‌ கடாக்ஷ்த்தால்‌ நிறை 
வேற்றித்‌ தருவாள்‌. 'காமாக்ஷி' என்றாலே நம்‌ ஆசைகளைத்‌ 
தன்‌ கடாக்ஷத்தால்‌ நிறைவேற்றுபவள்‌ என்றும்‌ ஓர்‌ அர்த்த 
மாகும்‌. 


காமனுக்கு அனுக்கிரகம்‌ செய்து, பரமேசுவரனைக்‌ 
காமேசுவரனாக்கிய அந்தச்‌ சிவகாம சுந்தரியைத்‌ தியானித்‌ 
தால்‌, நம்முடைய ஆசைகள்‌, காமங்கள்‌ எல்லாமே கடைசியில்‌ 
அழிந்து போகும்‌. அவளுடைய கடாக்ஷம்‌ கிடைத்து விட்டால்‌ 
அதன்பின்‌ எவ்வளவு ஆசையை உண்டு பண்ணக்கூடிய 
வஸ்துவும்‌, நமக்கு ஆசையை உண்டாக்காது. காமம்‌, குரோதம்‌, | 
லோபம்‌ (பணத்தாசை), மோகம்‌, மதம்‌, மாத்சரியம்‌" 
(பொறாமை) ஆகிய துர்க்குணங்களில்‌ ஒன்றும்‌ இல்லாமல்‌ நம்‌ 
சத்தம்‌ பரிசுத்தம்‌ ஆவதற்கு அவளையே பிரார்த்திக்க 
வேண்டும்‌. 
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காமாக்ஷியின்‌ 
கண்கள்‌ 


நம்‌ அவயவங்களில்‌ கண்‌ மிகவும்‌ முக்கியம்‌. "என்‌ 
கண்ணே என்று பிரியமானவர்களைச்‌ சொல்கிற மாதிரி 
“காதே, மூக்கே” என்பதில்லை அல்லவா? அம்பாள்‌ என்பதாகப்‌ 
பரமாத்மா மூர்த்திகரிக்கிறபோது அவளுடைய கண்‌ எத்தனை 
முக்கியமாகும்‌? காமாக்ஷி, மீனாக்ஷி, விசாலாக்ஷி என்கிற 
போது, 'அக்ஷி' என்பது அவளது கண்‌ விசேஷத்தையே :சொல்‌ 
கிறது 


காமாக்ஷியின்‌ கைகளில்‌ மன்மதனின்‌ வில்லும்‌ அம்பும்‌ 
இருப்பதாகச்‌ சொல்கிறோம்‌. அவளுடைய கைகளில்‌ மட்டு 
மில்லை, கண்களிலும்கூட இவையே இருக்கின்றன என்று 
ஆசார்யாள்‌ 'ஸெளந்தரிய லஹரி'யில்‌ கவித்வ நயத்தோடு 
சொல்கிறார்‌. (“ப்ருவெளபுக்நே கிஞ்சித்‌” என்கிற சுலோகம்‌). 


என்ன சொல்கிறார்‌? அம்பாளுடைய புருவம்‌ கொஞ்சம்‌ 
நெரிந்திருக்கிறதாம்‌. கவலை இருந்தால்தான்‌ புருவம்‌ நெரியும்‌. 
லோக மாதாவுக்கு ஜனங்கள்‌ எல்லாரும்‌ கெட்டுப்‌ போகிறார்‌ 
களே, அவர்களைக்‌ காப்பாற்ற : வேண்டும்‌ என்கிற கவலை. 
அதனால்‌ புருவம்‌ வளைந்திருக்கிறது. அம்பாளுடைய பரம 
லக்ஷ்ணமான புருவங்கள்‌ வில்‌ மாதிரி இருக்கின்றன. இரண்டு 
வளைந்த பாகங்களைக்‌ கொண்ட தனுஸைப்போல்‌ அவை 
உள்ளன. ஆனால்‌ புருவ மத்தியில்‌, அதாவது நாசி தொடங்கும்‌ 
இடத்துக்கு, மேலே ரோமம்‌ இல்லை. ரோமம்‌. இருந்தால்‌ அது 
உத்தமமல்ல! சாமுத்திரிகா லக்ஷணம்‌ ஆகாது. கூடின புருவம்‌ 
கெடுதல்‌ உண்டாக்கும்‌ என்பார்கள்‌. அம்பாளுடைய புருவங்‌ 
களின்‌ மத்தியில்‌ ரோமமில்லாதது உத்தம ஸ்திரீ லக்ஷ்ணம்தான்‌. 
ஆனால்‌ இது புருவங்களை வில்லுக்கு உவமிக்கும்போது 
அவ்வில்லுக்கு நடுவே ஊனம்‌ செய்தாற்போல்‌ தோன்றலாம்‌. 
அப்படி ஊனம்‌ தல்‌ ஆசார்யாள்‌ ஒரு காரணம்‌ 
A ஸ்‌ 


அதன்‌ மத்தியில்‌ தன்‌ முஷ்டியால்‌ அதைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு 
தானே நாணில்‌ அம்பு பூட்டி இழுப்பான்‌? முஷ்டி பிடித்திருக்‌ 
கிற இடம்‌. வில்லின்‌ இரண்டு பாகங்களுக்கு மத்தியில்‌ அந்த 
வில்லை மறைக்கத்தானே செய்யும்‌? இப்படித்தான்‌ 
அம்பாளின்‌ புருவ வில்லையும்‌ எவனோ மத்தியில்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டு அம்பைப்‌ பூட்டுகிறான்‌.. அவனுடைய முஷ்டி உள்ள 
அந்த மத்ய பாகம்தான்‌ ரோமம்‌ இல்லாத இடைவெளி 
என்கிறார்‌. 


இப்படி அம்பாளின்‌ புருவத்தை வில்லாக வளைப்பவன்‌ 
யார்‌? மன்மதன்தான்‌. அவனுடைய கரும்பு வில்‌ போலத்தான்‌ 
கருணையால்‌ வளைந்த. லோக மாதாவின்‌ புருவம்‌ இருக்கிறது. 
மன்மதனுடைய வில்லுக்கு வண்டுகள்தானே நாண்‌ கயிறு? 
அதற்கேற்றாற்போல்‌ இந்தப்‌ புருவத்துக்குக்‌ கழே. அம்பாளு 
டைய வண்டு விழிகள்‌ இப்படியும்‌ அப்படியும்‌ ஒடிக்‌ 
கொண்டே இருக்கின்றன. ஒருத்தரும்‌ விட்டுப்‌ போகாமல்‌ 
ஸம்ஸ்த பக்தர்களுக்கும்‌ அனுக்கிரஹம்‌ செய்ய வேண்டு 
மென்பதால்‌ அவை இப்படிச்‌ சஞ்சலித்துக்‌ கொண்டேயிருக்‌ 
கின்றன. இந்த நாணிலும்‌, வில்லிலும்‌ மன்மதன்‌ தன்னுடைய 
சக்தியை வைத்து எய்நறொன்‌. அதனால்தான்‌ ஞானமூர்த்‌ 
இயாயிருந்த பரமேசுவரன்‌, அம்பாளிடம்‌ பிரேமை கொண்‌ 
டான்‌. அதனால்‌ ஜீவப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுவதிடமும்‌ அன்பு 
கொண்டான்‌. ஆசையில்லாத பிரம்மம்‌ அசைந்து கொடுத்து, 
சகல ஜனங்களையும்‌ ரக்ஷித்தது; அம்பாளுடைய கவலையும்‌ 
தீர்ந்தது. 

வில்லைப்‌ பிடித்த மன்மதனின்‌ முஷ்டி அம்பிகையின்‌ 
புருவங்களுக்கு மத்தியில்‌ உள்ள இடைவெளியாகவும்‌, அவனு 
டைய மணிக்கட்டு நாண்கயிறான வண்டு விழிகளுக்கு நடுவில்‌ 
நாசியின்‌ அடிப்பாகமாகவும்‌ ஆகிவிட்டது. இப்படி ஆசாரி 
யாள்‌ துதிக்கிறார்‌.” 


ஈசுவரனின்‌ மீது : : 
கண்களேதான்‌ பக்தர்களைக்‌ 


காம பாணத்தைப்‌ போடும்‌ அந்தக்‌ 
கடா௯்ஷிக்கும்போது காமத்தைத்‌ 
துவம்ஸம்‌ செய்து ஞானத்தைப்‌ பொழிகின்றன. மன்மத்‌ 
பாணங்கள்‌ என்பவை என்ன? தாமரை; மல்லிகை, கருங்கு 
வளை, மாம்பூ, அசோக sore ஆகியவைதான்‌ அவனுடைய 
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அம்புகள்‌. ரூபம்‌, ரஸம்‌, கந்தம்‌, ஸ்பரிசம்‌ ஆகிய நான்கால்‌ 
நம்முடைய நான்கு இந்திரியங்களை ஆகர்ஷிப்பது புஷ்பம்‌. 
அதன்‌ அழகு கண்ணுக்கும்‌, அதில்‌ சுரக்கிற தேனின்‌ ரஸம்‌ 
நாக்குக்கும்‌, வாசனை முூக்குக்கும்‌, மென்மை தொடு 
உணர்ச்சிக்கும்‌ இன்பம்‌ தருகின்றன. பாக்கி இருக்கிற இந்திரியம்‌ 
காது. அதற்குத்தான்‌ வண்டு நாண்‌ - அது எப்போதும்‌ 
ரீங்காரம்‌ செய்வது. இந்த ஐந்துக்கும்‌ மேலே கரும்பு 
வில்‌ - அதுதான்‌ எல்லா இந்திரிய சேஷ்டைக்கும்‌ காரணமான 
மனம்‌. 


வெறும்‌ பூவையும்‌, கரும்பையும்‌, வண்டையும்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டு மன்மதன்‌ ஸமஸ்த ஜீவராசிகளையும்‌ இந்திரிய 
வியாபாரத்தால்‌ இழுத்துத்‌ தள்ளுகிறான்‌ என்றால்‌ என்ன 
அர்த்தம்‌? ஸாக்ஷாத்‌ பராசக்தியின்‌ அனுக்கிரகம்‌ இருந்து 
விட்டால்‌, வல்லவனுக்குப்‌ புல்லும்‌ ஆயுதமாகிவிடும்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. உலக Seow நடப்பதற்கே தேவி அவனுக்கு இந்தச்‌ 
சக்தியை அனுக்ரெடுத்தாள்‌. ஆகவே கவித்வ அழகுக்காக 
அவன்‌ அவள்‌ “புருவத்தை வளைத்து அம்பு எய்வதாகச்‌ 
சொன்னாலும்‌ அவள்தான்‌ அவனுக்கும்‌ சக்தி தந்தவள்‌. 
அவளுடைய சக்தியால்தான்‌ அவன்‌ நம்‌ இந்திரியங்களை 
வெறித்தோடச்‌ செய்கிறான்‌. இதிலிருந்தே அவளுடைய 
கிருபை இருந்தால்தான்‌ இந்த இந்திரியங்களை வசமாக்கி, 
ஓடாமல்‌ நிறுத்த முடியும்‌ என்றும்‌ ஏற்படுகிறது. 


தண்டிப்பது, காப்பாற்றுவது (சிகூணை, ரக்ஷ்ணை) இரண்‌ 
டும்‌ செய்கிறவன்தான்‌ பிரபு. நம்‌ கர்மத்துக்காக நம்மை ஆட்டி 
வைத்து சிக்ஷிக்கிறாள்‌. காமனை அதிகாரியாகக்‌ கொண்டு 
அவனுக்கும்‌ ஐயம்‌ வாங்கிக்‌ தருகிறாள்‌. அந்தக்‌ காமன்‌ 
நம்மிடம்‌ வாலாட்ட முடியாதபடி நாம்‌ காம ஜயம்‌ செய்யவும்‌ 
அவளே கதி. அந்த ரக்ஷ்ணையைச்‌ செய்ய வேண்டுமென்றே 
லோகமாதாவான அவள்‌ எப்போதும்‌ கவலையோடு புருவ 
வில்லை வளைத்துக்‌ கொண்டு அன்பு என்கற பாணத்தை 
வீசிப்‌ பரமேசுவரனைக்‌ கருணையில்‌ இருப்பிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறாள்‌. 3 
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ரகப்‌ பொலிந்து கொண்டிருந்த 


போது, அவரது வாக்கிலிருந்து ஒரு சுலோகம்‌ வந்தது. இதுவும்‌ 
“ஸெளந்தர்ய லஹரி'யில்‌ இருக்கிறது. “த்ருசா த்ரரயேஸ்‌ 
யாதரதளி நீலோத்பல ரசா” என்ற சுலோகம்‌. அவளுடைய 
கடாக்ஷம்‌ இல்லாமல்‌ இப்படிப்பட்ட அமிருதம்‌ போன்ற 
சுலோகம்‌ பிறக்க முடியாது. ஆனால்‌ இந்த சுலோகத்திலோ 
ஆசார்யாள்‌ அம்பாளின்‌ கடாக்ஷம்‌ தமக்குக்‌ கிட்ட வேண்டு 
மென்றே பிரார்த்திக்கிறார்‌. தமக்குக்‌ கிட்ட வேண்டும்‌ என்று 
மட்டுமில்லை, தமக்கும்கூடக்‌ கிட்ட வேண்டும்‌' என்கிறார்‌. 
பக்தியிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ சிகரமாக இருந்தும்‌ துளிக்கூட 
அகம்பாவமே இல்லாத நம்‌ ஆசார்யாள்‌. 


காமாக்ஷியின்‌ கடாக்ஷ வீக்ஷண்யத்தின்‌ பெருமையை இந்தச்‌ 
சுலோகத்தில்‌ சொல்கிறார்‌. அவளுடைய கண்‌ பார்வை 
எத்தனை தூரமும்‌ தாண்டி விழுமாம்‌ - “த்ருசா த்ரா யேஸ்வா, 
என்கிறார்‌. ஒரு தாயார்க்காரி பச்சைக்‌ குழந்தைகளைத்‌ தன்‌ 
பார்வைக்குள்ளேயேதான்‌ வைத்துக்‌ கொள்வாள்‌. 
அம்பாளுக்கு நாம்‌ எல்லோரும்‌ பச்சைக்‌ குழந்தைகள்தான்‌. 
பெரிய பெரிய காரியம்‌ சாதித்தவர்கள்‌, அகடவிகடம்‌ செய்கிற 
வார்கள்‌ எல்லோரும்கூட அவளுக்குப்‌ பச்சைக்‌ குழந்தைகள்‌ 
தான்‌. மிருகங்கள்‌, பட்சிகள்‌, புல்பூண்டு எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
தாயார்க்காரி அவள்‌. எல்லையில்லாத பிரபஞ்சத்துக்கு அம்மா 
அவளே. இத்தனையும்‌ அவள்‌ பார்வைக்குள்தான்‌ இருக்கின்‌ 
றன. எனவே அவளுடைய கடாக்ஷத்துக்கும்‌ எல்லையில்லை. 
அது நீண்டு நீண்டுபோய்‌, தகுதியே இல்லை என்று எட்டாத்‌ 
தொலைவில்‌ நிற்றெவர்கள்‌ மீதும்‌ விழுகிறது. அந்தக்‌ கண்கள்‌ 
பாதி மூடி, பாதி விரிந்திருக்கிற நீலோத்பலப்‌ புஷ்பம்‌ மாதிரி 
இருக்கின்றனவாம்‌. ஜலத்தில்‌ நனைந்த நீலோத்பலம்‌ மாதரி 
பரம தளமாக இருக்கிறது அவளுடைய திருஷ்டி. நீண்ட 
நேத்திரங்கள்‌, நீலமான நேத்திரங்கள்‌, குளிர்ந்த நேத்திரங்கள்‌ - 
இதனால்‌ நீலோத்பலத்தை உவமிக்கிறார்‌. “இப்படி நீள நெடுக 
எங்கு பார்த்தாலும்‌ போய்க்‌ கொண்டிருக்கும்‌ உன்‌ கடாக்ஷ்ப்‌ 
பிரவாகத்தில்‌ என்னையும்கூட -முழுகும்படியாகச்‌ செய்தரு 
ளேன்‌' என்கிறார்‌. 'மாம்‌ அபி'- என்னைக்கூட” , என்கிறார்‌. 
“எனக்கு. உன்‌ கடாக்ஷம்‌ , கிடைக்க நியாயமே இல்லை 
என்றாலும்‌; தனனான என்னையும்‌ உன்‌ CD ஸ்நானம்‌ 
பண்ணி வையம்மா'' என்கிறார்‌. தீனம்‌', 'மாமபி' என்று 
மிகமிக வியத்துடன்‌ சொல்கிறார்‌ பரமேசுவராவதாரமான 
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ஆசார்யாள்‌. “எனக்கு யோக்கியதை இல்லாவிட்டாலும்‌ ஏன்‌ 
கேட்கிறேன்‌ என்றால்‌, இப்படிக்‌ கடாகஷிப்பதனால்‌ உனக்கும்‌ 
ஒன்றும்‌ நஷ்டம்‌ வந்து விடவில்லை என்பதாலேயே 
கேட்கிறேன்‌ என்கிறார்‌. தோஷமுள்ளவர்களைப்‌ பார்த்தாலும்‌ 
கூட அவளுடைய பார்வைக்குத்‌ தோஷம்‌ வராது - எந்த 
ஹானியும்‌ வராது. நச தே ஹாநிரியதா. “உனக்கு நஷ்டமில்லை 
என்பது மட்டுமில்லை; எனக்கோ இதனால்‌ பரம லாபம்‌ 
சித்திக்றெது; நான்‌ தன்யனாகிறேன்‌' என்கிறார்‌. 'அனேனாயம்‌ 
தன்யோ பவதி. தனத்தை உடையவன்‌ தன்யன்‌. அம்பாளின்‌ 
கடாக்ஷத்தால்‌ அருட்செல்வம்‌ என்ற தனம்‌ கிடைக்கிறது. 
அதற்குமேல்‌ பெரிய செல்வம்‌ எதுவுமில்லை! 

“தகுதியைப்‌ பார்க்காமல்‌ கடாக்ஷிப்பாய்‌' என்றதற்கு ஒரு 
திருஷ்டாந்தம்‌ சொல்கிறார்‌. பூரணச்‌ சந்திர ஒளி பிரகாசிக்‌ 
கிறது. அது வித்தியாசம்‌ பாராட்டாமல்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ 
ஒரேபோல்‌ அமிருதமான நிலாவைக்‌ கொட்டுகிறது - சக்கர 
வர்த்தியின்‌ மாட மாளிகை நிலா முற்றத்தில்‌ சந்திரிகையைப்‌ 
பொழிகிறது; அதேபோல்‌ ஒரே முள்ளுப்புதர்‌ மண்டிய காட்டி 
லும்‌ நிலவைப்‌ பொழிகிறது. உப்பரிகையில்‌ விழுந்ததால்‌ 
அரண்மனையின்‌ செளகரியங்கள்‌ நிலாவைச்‌ சேரவில்லை. 
காட்டில்‌ விழுந்ததால்‌ அதற்கு முள்‌ குத்தவும்‌ இல்லை. இப்படித்‌ 
தான்‌ அம்பாளின்‌ கடாக்ஷம்‌ எங்கு விழுந்தாலும்‌ அதற்குக்‌ 
கூடுதல்‌ குறைவு இவை இல்லை. என்‌ மேல்‌ அது விழுந்தால்‌ 
ஒன்றும்‌ குறைந்து விடாது. நானோ அதன்‌ ஸ்பரிசத்தால்‌ 
நிறைந்தவனாகி விடுவேன்‌. உனக்கு ஒரு நஷ்டமும்‌ இல்லாமலே 
எனக்குப்‌ பரம லாபம்‌ கிடைக்கிறது. அதனால்‌ என்னையும்‌ 
உன்‌ கடாக்ஷத்தில்‌ முழுக்கடிப்பாய்‌ அம்மா!' என்கிறார்‌. 

என்னையும்‌ என்று “2b போட்டுச்‌ சொன்னது நம்மை 
யெல்லாம்‌ உத்தேசித்துச்‌ சொன்னதுதான்‌. அம்பாளும்‌ ஈசுவர 
னும்‌ ஆசார்யாளும்‌ ஒன்றேதான்‌. அப்படிப்பட்ட ஆசார்யாள்‌ 
பரம கருணையினால்‌ நம்மோடு சேர்ந்து நின்று கொண்டு 
நமக்காக இந்தச்‌ சுலோகத்தை அனுக்கிரகித்திருக்கிறார்‌. 
மனமாறப்‌ பிரார்த்தித்து விட்டால்‌, எத்தனை யோக்கியதை 
இல்லாதவர்களையும்‌ அம்பாள்‌ கடாக்ஷிக்கிறாள்‌; நிலாப்‌ 
போலவும்‌ நீலோத்பலம்‌ போலவும்‌ குளிர்ந்தது அவளது 
கடாக்ஷம்‌. அது எவரையும்‌ கை தூக்கிவிடும்‌ என்று நமக்குக்‌ 


காடுக்கிறார்‌. . 
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நீதான்‌ பரமேசுவரன்‌ சரீரம்‌'' என்று ஸ்ரீ சங்கர பகவத்‌ 
பாதர்கள்‌ அம்பிகையைப்‌ பார்த்துச்‌ சொல்கிறார்‌. சரீரத்துக்‌ 
குள்‌ உயிர்‌ இருக்கிறது. பல சரீரங்களுக்குள்‌ பல உயிர்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. இத்தனை உயிர்களுக்கெல்லாமும்‌ உயிராக ஒரே மூல 
வஸ்துதான்‌ இருக்கிறது. அந்த வஸ்துவான பிரம்மம்தான்‌ 
பரமேசுவரன்‌ என்றால்‌, அதன்‌ இத்தனை தோற்றங்களுமே 
பராசக்தி. இது அவ்வளவும்‌ அதற்குச்‌ சரீரமாகவும்‌, அது 
இவற்றுக்குப்‌ பிராணனாகவும்‌ இருக்கிறது. பிரபஞ்சம்‌, 
அதிலுள்ள ஜீவராசிகள்‌ அவற்றின்‌ மனஸு, புத்தி, சித்தம்‌, 
அகங்காரம்‌ எல்லாம்‌ பரமேசுவரன்‌ என்ற உயிருக்குச்‌ சரீரம்‌ 
மாதிரி. இது அத்தனையும்‌ ஸாக்ஷாத்‌ அம்பாள்தான்‌. உடலும்‌ 
உயிரும்‌ மாதிரி பிரம்மமும்‌ பிரம்மசக்தியும்‌ பிரியாமல்‌ இருக்‌ 
இன்றன. உடலில்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ உயிர்‌ ஓடுகிற மாதிரி, 
பராசக்திக்குள்‌ முழுக்கப்‌ பிரம்ம தத்வமேதான்‌ நிறைந்திருக்‌ 
கிறது. அந்தப்‌ பிரம்மத்துக்கே ஓர்‌ உடம்பு கொடுத்துப்‌ 
பரமேசுவரன்‌ என்று வைத்தால்‌, அந்த உடம்புக்குச்‌ சார்த்திய 
கவசமாக இருக்கிறவள்‌ அம்பாள்‌. கர்ணகவசம்‌ மாதிரி, பிரிக்‌ 
கவே முடியாத கவசம்‌. 


அம்பாள்‌ பரமேசுவரனோடு பிரிக்க முடியாமல்‌ கலந்திருப்‌ 
பதைத்தான்‌ ஒரு மாதிரியாக, இவள்‌ பாதி - அவர்‌ பாதியாக 
ஒன்று சேர்ந்ததுபோல்‌ அர்த்தநாரீசுவர ஸ்வரூபத்தில்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. சொல்லும்‌ பொருளும்போல்‌ ஈசுவரனும்‌ அம்பிகை 
யும்‌ பிரிக்க முடியாமல்‌ ஐக்கியமாகியிருக்கிறார்கள்‌ - வாக்‌ 
அர்த்தாவிவ - என்று மகாகவி காளிதாஸர்‌ சொல்கிறார்‌. நான்‌ 
பசு" என்று சொன்னால்‌ அது 'ப' என்கிற சத்தமும்‌ & என்கிற 
ஒரு சத்தமும்தான்‌. சொல்லின்‌ சத்தத்திலோ எழுத்திலோ அந்த 
மிருகம்‌ எங்கே இருக்கிறது. என்று கேட்டால்‌ எப்படிச்‌ சொல்‌ 
agi? எப்படியிருக்கிறது? என்று கேட்டால்‌ எப்படிச்‌ சொல்‌ 
வது? எப்படி இருக்றெது? எங்கே இருக்கிறது? என்று தெரிய 
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வில்லை. ஆனாலும்‌ இந்த வார்த்தையைச்‌ சொன்னவுடன்‌ 
பசுவின்‌ நினைவு உண்டாகிறது. வாக்கும்‌ அர்த்தமும்‌ பிரிக்க 
முடியாதபடி இருக்கின்றன. இப்படித்தான்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ 
ஜீவராசிகளில்‌ அவற்றின்‌ எண்ணங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ பிரம்மம்‌ 
எங்கே எப்படி இருக்கிறது என்று தெரியா விட்டாலும்‌, இவை 
எல்லாம்‌ 'சொல்‌' என்றால்‌ இவற்றுக்குப்‌ 'பொருளாக' அந்த 
மூலப்பொருள்‌ இருக்கிறது. 


அம்பாளுடைய ஸ்வரூபம்‌ என்ன என்றால்‌ நாம்‌ பார்க்கிற 
அத்தனை உருவங்களும்தான்‌. உருவங்கள்‌ மட்டுமில்லை. 
எண்ணங்கள்‌, காரியங்கள்‌ எல்லாமும்‌ அவள்தான்‌. அவளின்றி 
நம்‌ சரீரம்‌, worn, உயிர்‌ எதுவும்‌ இல்லை. “சரீரம்‌ த்வம்‌ 
சம்போ: - நீ பரமேசுவரனின்‌ சரீரமாயிருக்கிறாய்‌' என்று 
ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ சொல்கிற ஆசார்யாள்‌, அடுத்த 
சுலோகத்தில்‌, நீதான்‌ சூக்மமான மனதாக இருக்கிறாய்‌ 
என்கிறார்‌. அந்த மூலமான மனஸிலிருந்து, சூக்ஷ்மமான 
ஆகாசம்‌ உண்டாகிறது. அது மேலும்‌ மேலும்‌ ஸ்தூலமாகி, 
காற்று, அக்னி, ஜலம்‌, மண்‌ எல்லாம்‌ வந்தன. இதெல்லாமும்‌ 
நீதான்‌ என்கிறார்‌. நீ இல்லாமல்‌ வேறு வஸ்து எதுவுமே 
இல்லை என்கிறார்‌; த்வயி பரிணதாயாம்‌ நஹி பரம்‌. 


'சம்பு' என்ற உயிருக்கு நீ சரீரம்‌ என்று சொன்னாலும்‌, 
உயிர்‌, உடல்‌ என்ற பேதமில்லாமல்‌ ஒன்றாக இருந்ததும்‌ நீதான்‌. 
நீயேதான்‌ விசுவம்‌ என்கற சரீரமாகப்‌ பரிணமித்தாய்‌ - 
த்வம்‌ ஏவ ஸ்வாத்மானம்‌ பரிணமயிதும்‌ விச்வ வபுஷா. 


இங்கே நம்‌ சங்கராசாரியார்‌ சொல்வது, “உலகம்‌ எல்லாம்‌ 
பரமாத்மாவுக்குச்‌ சரீரம்‌; உள்ளேயிருக்கிற உயிர்‌, அந்தர்யாமி 
அவரே” என்கிற ராமானுஜ சித்தாந்தம்‌ ' மாதிரி இருக்கிறது. 
ஆனால்‌ அப்போதுகூட உடம்பு, உயிர்‌ என்ற வித்தியாசம்‌ - 
துவைதம்‌ - இருக்கிறது. கொஞ்சம்‌ துவைதம்‌ மாதிரிச்‌ 
சொன்னவர்‌ தொடர்ந்து அத்வைதத்தையே சொல்கிறார்‌. 
எங்களிடம்‌ இருக்கிற துளித்‌ துளி ஞானத்துக்கும்‌ ஆனந்தத்‌ 
துக்கும்‌ மூலமான பரம ஞானமும்‌, பரமானந்தமும்‌ நீதான்‌. 
இந்த ஞானத்தையும்‌ ஆனந்தத்தையும்‌ அனுபவிப்பதற்கே 
ஒன்றாக இருந்தவள்‌, இரண்டு மாதிரி ஆகி சிவயுவதி என்ற 

aug S$ ஈங்கியிருக்கிறாய்‌' என்கிறார்‌. இது பாவம்தான்‌. 
Biren, வகித்‌ ்‌ 


by Muthulakshmi Research Academy z 


DONESE DE ப 


வாஸ்தவத்தில்‌ விச்வ சரீரமும்‌ அதன்‌ உயிரான அம்பாளும்‌ 
ஒன்றுதான்‌. அந்த அம்பாளும்‌. யாருக்குச்‌ சரீரம்‌ மாதிரி இருக்‌ 
கிறாளோ அந்தச்‌ சம்புவும்‌ அவளும்கூட ஒன்றுதான்‌. 
அத்வைதம்தான்‌. 


ஒன்று எங்கேயும்‌ இருக்கிறது என்றால்‌, அதற்குத்‌ தனி 
உருவம்‌ எப்படி இருக்க முடியும்‌? காற்று அனேகமாக எங்கே 
யும்‌ செல்ல முடிகிறது. அதற்கு ரூபம்‌ இருக்கிறதோ? 
அம்பாளோ அதைவிட சூக்ஷ்மம்‌. காற்று இல்லாத சூனியத்தை 
(vaccum) க்கூட உண்டாக்குகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ அவள்‌ 
இல்லாத இடம்‌ இல்லை. மனஸு, எண்ணம்‌ இதற்குள்ளும்‌ 
இருக்கிறாள்‌. அப்படியானால்‌ அவளுக்கு எப்படி உருவம்‌ 
இருக்க முடியும்‌? ஆனால்‌ இது நம்‌ சாமானிய நிலையில்‌ 
மனஸுக்கு ஹிதமாக இல்லை. அவளிடமிருந்து நாம்‌ 
வந்தோம்‌ என்பதால்‌ அவள்‌ அம்மாவும்‌ நாம்‌ குழந்தைகளும்‌ 
மாதிரி. அம்மா ஒருத்தி இருக்கிறாள்‌ என்று குழந்தைக்குத்‌ 
தெரிந்து விட்டால்‌ மட்டும்‌ அது சந்தோஷப்படுமா? அவள்‌ 
இருந்தால்‌ மட்டும்‌ போதாது, அவளைப்‌ பார்க்க வேணும்‌, 
Gus வேணும்‌ என்று ஆசைப்படும்‌. 


அவள்‌ எல்லா ரூபமாசுவும்‌ இருக்கிறாள்‌ என்று நம்மால்‌ 
உணர முடியவில்லை. அருவமாகவே அவளைத்‌ தியானிக்க 
நமக்குப்‌ பக்குவம்‌ போதவில்லை. இப்படிப்பட்ட நமக்காகவே 
நாம்‌ அன்பு செய்வதற்காகவே, அவள்‌ இப்போது காருண்ய 
மும்‌ லாவண்யமும்‌ ஒரு ரூபமாகித்‌ திவ்விய மங்கள விக்கிரக 
மாக வருகிறாள்‌. ரூபமில்லாத நெய்யை நன்றாகக்‌ குளிர வைத்‌ 
தால்‌ பாளம்‌ பாளமாகப்‌ பெயர்த்து எடுக்கிற மாதிரிக்‌ கெட்‌ 
டிப்பட்டுப்‌ போகிறது அல்லவா? இப்படித்தான்‌, 'க்ருத 
காடின்யவத்‌' என்கிற நியாயப்படி, பக்தாகளுடைய நெஞ்சின்‌ 
குளிர்ச்சியில்‌ பரம சூக்ஷ்மமான அம்பிகை உறைந்து போய்‌, 
ஸ்தூலமான பல இவ்விய ரூபங்களை எடுத்துக்‌ கொள்கிறாள்‌. 
அம்பாளுடைய அப்படிப்பட்ட ரூபம்‌ எப்படியிருக்கும்‌? 
சாதாரணமாக, பத்துப்‌ பேருக்கு, நூறு பேருக்கு அன்ன 
தானம்‌ செய்கிற ஒரு நல்ல ஜீவனின்‌ முகத்தைப்‌ பார்த்தால்‌, 
அதில்‌ எத்தனை அன்பு சொட்டுகிறது? அன்னதானம்‌ செய்து, 
பலர்‌ வயிறாறச்‌ சாப்பிட்டு சந்தோஷப்படுகிறபோது, அந்த 
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அன்னதாதாவின்‌ சந்தோஷத்தைப்‌ பாருங்கள்‌. அந்தச்‌ சந்தோ 
ஷத்தில்‌ அவன்‌ முகத்தில்‌ எவ்வளவு அன்பு சொட்டுகிறது? 
சாப்பிடுகறவனைவிடச்‌ சாப்பாடு போட்டவனுக்குத்தான்‌ 
அதிக ஆனந்தம்‌ இருக்கிறது. ஒரு பத்துப்பேர்‌ அல்லது நூறு 
பேருக்கு மட்டும்‌ ஒரே ஒரு வேளை சோறு போடுகிறவனிடமே 
இத்தனை அன்பும்‌ ஆனந்தமும்‌ இருக்கின்றன. மகா பாபங்‌ 
களைச்‌ செய்து-காரியத்தில்‌ செய்யா விட்டாலும்‌, மனஸினால்‌ 
மகா பாபங்களை நினைத்து-ஒரு வேளைச்‌ சோறு கிடைக்கக்‌ 
கூட யோக்கியதையில்லாத நம்‌ இத்தனை பேருக்கும்‌, 
கோடானு கோடி ஜீவன்களுக்கும்‌, கல்பகோடி காலமாகச்‌ 
சோறு போட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிற ஒருத்தி அன்னபூரணேசுவரி 
யான அம்பாள்தான்‌. அவளுடைய அன்பையும்‌, அதனால்‌ 
உண்டான ஆனந்த ஸ்வரூபத்தையும்‌ நம்மால்‌ கற்பனை 
செய்துகூடப்‌ பார்க்க முடியாது. அம்பாள்‌ ஸெளந்தர்ய 
ஸ்வரூபம்‌ என்கிறார்கள்‌. அவளைப்‌ பற்றி “ஸெளந்தர்ய லஹரி” 
என்றே ஆசார்யாள்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. இத்தனை 
செளந்தர்யம்‌, லாவண்யம்‌ அவளுக்கு. எப்படி வந்தது 
என்றால்‌, அன்புதான்‌ அழகாகிறது. காருண்யம்தான்‌ 
லாவண்யம்‌. பாக்கி சரீர அழகு ஓர்‌ அழகல்ல. கொஞ்சம்‌ 
கோபம்‌ வந்தால்‌, துளி ஜுரம்‌ வந்தால்‌ சரீர அழகு போய்‌ 
விடுகிறது. அம்பாளோ நிரந்தரமான கருணாமூர்த்தியாக 
எப்போதும்‌ லாவண்யமாக இருக்கிறாள்‌. எந்தப்‌ பக்தருக்கு 
எந்த ரூபத்தில்‌ மனஸு ஈடுபடுமோ, அந்த ரூபத்தில்‌ வந்து 
'அருள்‌ செய்வதற்காகப்‌ பல ரூபங்கள்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கி 
றாள்‌. ராஜராஜேசுவரி, புவனேசுவரி, துர்க்கை, காளி என்று 
இப்படி ஸெளம்யமாகவும்‌ உக்ரமாகவும்‌ பல தினுசில்‌ அவளை 
ஆராதிக்க வேறு. வேறு ரூபம்‌ கொள்கிறாள்‌. 


- ஒவ்வொரு ரூபத்தையும்‌ பிரத்யக்ஷமாகத்‌ தரிசனம்‌ செய்ய 
வேண்டுமானால்‌ அதற்கு உபாயமாக ஒவ்வொரு மந்திரம்‌ 
இருக்கிறது. மந்திரம்‌ என்பது ஒரு சப்தக்‌ கோவை; அக்ஷரங்‌ 
களின்‌ கூட்டம்‌. பல வடிவங்களில்‌ இருக்கிற அம்பாளே பல 
சப்‌ ங்களாகவும்‌, அக்ஷரங்களாகவும்‌ இருக்கிறாள்‌. அவளு 
டைய அனுக்கிரகத்தால்‌ மகா கவியாகப்‌ பரிணமித்த காளிதா 
ஸர்‌ அவளை ஸர்வ வாணாத்மிகே, ஸர்வ மந்த்ராத்மிகே என்று 
“சியாமளா. தண்டகத்தில்‌' ஸ்துதி செய்கிறார்‌. “வர்ணம்‌ 
ன்ற, நிறம்‌ என்று நினைப்பீர்கள்‌. “வர்ணம்‌' என்றால்‌ 
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'அக்ஷரம்‌' என்றும்‌ அர்த்தம்‌. ஒலி வடிவான அக்ஷரங்களும்‌, 
ஒளிவடிவான ரூபங்களும்‌ ஒரே மூலத்திலிருந்து வந்தவைதான்‌. 
அவை ஒன்றுக்கொன்று நிரம்ப நெருக்கமான சம்பந்தம்‌ 
உடையவை. ஸயன்ஸ்‌ நிபுணர்கள்கூட இந்த ஒற்றுமையைச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. ஜலக்கரையில்‌ பலவிதமான சப்தங்களை 
எழுப்பிப்‌ பார்த்தார்கள்‌. அப்போது அவற்றின்‌ அதிர்வுகளை 
(vibration) பொறுத்து ஜலத்தின்‌ மேலே மிதக்கிற லேசான 
துகள்கள்‌ வெவ்வேறு உருவங்களாக அமைந்தன. நாதத்துக்கே 
ரூபத்தைக்‌ கொடுக்கிற சக்தி இருக்கிறது என்று இதனால்‌ தெரி 
கிறது. 


ஒரு பெரிய அலை மடிந்து மடிந்து சிறு சிறு அலைகளாகி 
அடங்குகிற மாதிரிச்‌ சில சப்தங்கள்‌ இருக்கின்றன. இதை 
வீசிதரங்கம்‌” என்பார்கள்‌. ஒரே கொப்புளிப்பில்‌ பலவாகத்‌ 
தெறிப்பதுபோல்‌ விழுகிற சப்தங்களை 'முகுளம்‌' என்பார்கள்‌. 
இப்படிப்‌ பலவகைப்பட்ட சப்தங்களையெல்லாம்‌ ஐம்பத்தி 
யொரு அக்ஷரங்களாகப்‌ பிரித்திருக்கிறார்கள்‌. இவற்றுக்குப்‌ 
பெயர்‌ “மாத்ருகா' என்பது, “மாத்ரு என்றால்‌ “தாயார்‌ 
என்பது உங்களுக்குத்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. சப்தமாகவும்‌ எழுத்தாக 
வும்‌ அம்பாள்‌ இருக்கிறாள்‌. இவற்றில்‌ சில சப்தக்‌ கோவை 
களை விடாமல்‌ ஜபம்‌ செய்கிறபோது, அவற்றுக்குரிய ரூபங்க 
ளும்‌ பிரத்யக்ஷ்மாகின்றன. இப்படிப்பட்ட சப்தக்‌ கோவை 
களைத்தான்‌ 'மந்திரம்‌' என்கிறோம்‌. மந்திரமே அம்பாளின்‌ 
ஸ்வரூபம்தான்‌; கை கால்‌ முதலான அவயவங்களோடு ஆயுதங்‌ 
களைத்‌ தரித்த வடிவங்களைப்‌ ' போலவே எல்லா மந்திரங்‌ 
. களும்‌ அவள்‌ வடிவம்தான்‌; அதோடுகூட, இந்த மந்திரங்களை 
ஒருமுகப்பட்ட சத்தத்தோடு தீவிரமாக ஜபம்‌ செய்தால்‌, 
அவளே அந்தந்த மந்திரத்துக்குரிய ரூபத்தில்‌, சரணாகதி 
அவயவங்களுடனும்‌ ஆயுதங்களுடனும்‌ முத்திரைகள்‌ முதலிய 
வற்றுடனும்‌ தரிசனம்‌ தருவாள்‌. இந்த மந்திரங்கள்‌ எல்லாவற்‌ 
றுக்கும்‌ மூலமாக இருப்பது பிரணவம்‌. அதிலிருந்து இந்த நாம, 
ரூபப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுக்க வந்தது. நாத ஸ்வரூபிணியான 
அம்பாளே ஓங்காரமாகிய அந்தப்‌ பிரணவமும்‌ ஆவாள்‌. 
௮, ௨, ம மூன்றும்‌ சேர்ந்து ஓம்‌ என்று ஆகிறது. அ- சிருஷ்டி; 
உ-பரிபாலனம்‌; ம-சம்ஹாரம்‌ என்பார்கள்‌. அதனால 
முத்தொழிலும்‌ செய்யும்‌ மூலசக்தியே பிரணவம்‌. இதையே 
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அம்பாளின்‌ தொழில்களில்‌ விசேஷமான கருணையைக்‌ 
காட்டும்‌ பரிபாலனத்தில்‌ தொடங்கினால்‌, ௨-ம-அ- என்றா 
கும்‌. அதுதான்‌ 'உமா' என்பது. உபநிஷதமும்‌ அவளை “உமா 
ஹைமவதி' என்றே சொல்கிறது! 


p 


அடுத்த புத்தகத்தில்‌... 


லப்பின்‌8ழ்க்‌ கட்டுரைகள்‌ இடம்பெறுகின்றன. 
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திருவானைக்காவல்‌, சுவாமி சன்னிதி. 
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